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० जब 
दा झब्द 
्ज्च्छ्नत््ल्त्ज्ड्क 

पश्चिमसे जो भावधाराएं हमारे देशमें फैली हैँ और फल रही 
हैं, उनमें माक्संवाद या समाजवाद द्वी एक ऐसा मतवाद है, 
जिसने हमारे बिचार-जगतमें विप्छवकों सृष्टि कर दी दै। इस 
विप्लपषका आभास आज हमें जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें--समाज- 
नीति, राष्ट्रनीति एवं धर्मनीतिमें-स्पष्ट रूपसे परिलृक्षित हो रहा 
है। समाजवाद या साम्यवाद अच्छा है या बुरा, इस मार्ग द्वारा 
हमारा कलल्‍्याण-साधन होगा या नहीं--इस प्रश्नको लेकर चाद्दे 
किसने ही बाद-मियाद दो, किन्तु इसका प्रचार होना अनिवार्य 
है। जशिस मतवादका आश्रय प्रहण करके आज संसारके छा्सों> 
फसेड़ों मनुष्य यद सोचने लगे दें कि इसके द्वारा हमारे जीवनकी 
जदिल समस्याओंका समाधान होगा, दमारी अतृप्त आशा“ 
आर्काक्षाओंकी पूत्ति द्ोगी और निकट भविपष्यमें हमारे सामा- 
जिक एवं राष्ट्रीय जीवनमें एक धार फिर शान्ति एवं मुब्यवस्थाकी 
स्थापना दोगी और हम निश्चिन्त द्योकर अपनी जीवन-यात्रा 
आरम्भ करेंगे, वदद ऐसा महीं है कि उसे नोति एवं धर्मके विरुद्ध 
अथवा कोरे आदर्शावादियोंका छप्त बताऊर उड़ा दिया जाय। 
ज्ञदृर॑तरस समाजवादफे आदर्शवा सस्वस्ध दे, विभिन्‍न विचारके 


(से) 


मनीपी विद्वानोंमें बहुत कम मतभेद देसा जाता है। मसुष्य- 
सात्रका मंगल हो, सब मनुप्य सुप्ली एवं सम्पन्न हों, इसकी 
कामना प्रत्येक विचारशील मनुप्य करता दे और इसके डिये 
वर्तमान समाज एवं राष्ट्र-वप्रवस्थामें परिवर्तन होना आवश्यक 
है, इस बातफो भी अधिफाश छोग स्वीकार करो हैं। गतमेद 
केवल काय-पद्धतिको लेफर है। 
साम्यवादके आदर्श द्वारा परिचालित सोवियद रूसका 
हृष्ठान्त भाज हमारे सामने है। इतना तो हमें मानना द्वी पड़ेगा 
कि इस आदर्शने रूसकी फरोड़ां उपेक्षित, छांद्धित एवं निर्यातित 
जनताओं स्वेन्छाचारी जारके निर्म-निप्ठुर शासनसे मुक्त कर 
दिया और उनके मनमें नूतन आशा, आऊरांक्षा एवं हृदयमें एक 
नूतन कर्मान्मादनाकी सृष्टि कर दी दे। माक्प्तवादी अर्थनीतिके 
आधारपर नियन्त्रित रूपक्री समाज एवं राष्ट्र-व्यवस्थाफ़ो जो 
अभूतपूर्व सफलता प्राप्त हुई दे और द्वो रद्दी है, उसे सभी निष्पक्ष 
विचारकों एवं अर्थनीतिके पण्डितोंने स्वीकार किया है॥ पूंडी- 
बादी देशोंमें ज्िस समय आर्थिक संकट, छुब्यवस्था एपं अवनति 
फैल रही दै, उस समय उनके एक पड़ोसी देश सोबियट रूसमें 
सभी दिशाओंमें प्रगति देखी जा रद्दी दै। सत्र प्रफारके व्यवप्ताय 
और उद्योग-धन्धोंकी इल्नति, बेफारीझी समस्या, देशवासियोंकी 
क्रमशः घटती हुई समृद्धि ओर सबसे बढ़कर सोवियट रूसकी 
विपुल शक्ति एवं दुर्जेय सैन्यवलने खभावतः छोगोंके मनमें 
साम्यवादके आदर्श एवं नोति तथा उस्तकी फार्य्य-पद्धतिके 


(ग) 


सम्बन्धमें जाननेकी उत्कण्ठा उत्पन्न कर दी है। माक्सके 
मतवादका हमारे देशके शिक्षित तरुणवर्गमें वहुत-छुछ प्रचार 
हुआ दे सह्दी, किन्तु साहिय क्षेत्रमें बह अब भो बहुत-कुछ अंग्रेजी 
भापातक ही. सीमावद्ध है और अगप्रेजी भपामें यह साहिय 
विशाल है। मातृभाषा हिन्दीमें इस प्रफारके साहित्यका क्षेत्र 
अभीतऊ अल्यन्त संउुचित है और जो छोग अच्छी तरह अंग्रेजी 
नहीं जानते, उनका इस विपयका ज्ञान भी अधूरा ही कहा 
जायगा। समाजवाद या रा।म्यवादके सम्बन्धमें हिन्दीमें कई 
पुस्तक प्रसाशित हो चुकी हैं, किन्तु फिर भी इस बविपयमें अभी 
ऐसी पुरतकोंफे प्रकाशित द्वोनेफ़ो काफ़ो गुंजाइश है, जिनसे वेब 
हिन्दी जाननेयाएे ज्ञानपिपासुओंको साम्यवादके मूछ सूत्र तथा 
उसके रिद्धास्तोंका प्रारस्मिक ज्ञान दो और वे इसकी अच्छाई 
या घुराईफे सम्बन्धमें स्थतन्‍्न रूपसे वियेयता कर सके। 

इसी उद्दे श्यको ध्यानमें रसऋर वर्तमान पुस्तककी रचना 
की गयी है और इसफे द्वारा यदि यह उद्देश्य किब्बिद्‌ भी सफल 
हुआ; तो इसमें ही लेप्क अपने श्रम एवं प्रयासको सार्थक 
समझेगा। 


मिथिला काढेज दस्मंगा) जगन्‍्नाथप्रसाद मिश्र 
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वर्तमान समाज 

वर्तमान समाज--जिस समाजमें दम छोग घास कर रहें हैं; 
बह चिर कालसे इसी रुपमें नहीं चला आता है। आदिम थुगमें 
भनुष्यको प्रकृतिफे साथ अनवरत संप्राम करते हुए जीविका निर्वाह 
करना पड़ता था। उस समय उसके पास शारीरिक बलके सिवा 
ओर कोई साधन नहीं था। फेवल द्वा्थों द्वारा दी उसे अपना 
खाद्य संप्रह करना पड़ता था। इसके बाद उसने क्रमशः पत्थर, 
लोहा आदि घातुओंका प्रयोग करफे इथियार वनाना सीपा और 
इन्होंफे द्वारा अपना शिकार और खेती करके अपने लिये साध- 
पदार्थ जुटाने लगा। समाजकी इस अवस्थामें क्रमशः परिवर्तन 
होता गया और नपे-नये ओऔज्ञारोंके आविप्फारफे साथ-साथ 
उत्पादन प्रणालीमें भी उन्नति दोती गयी। मनुप्यकी जीचन-प्रणाडी 

डर 


[२॥] 


जिस कऋमसे स्वच्छन्द होती गयी, ठीक उसी ऋमसे आदिम युगका 
संघवद्ध समाज-जीवन भी शिथिल होता गया। उस आदिम कालके 
यौथ ( [०४६ ) जौवनमें समाजफे सब छोय मिलकर जो वस्तु 
उत्पन्न करते थे, उसका उपयोग सब छोगों द्वारा समान रुपमें 
किया जाता था) किसी एक व्यक्ति द्वारा प्रस्तुत किसी वस्तुका 
दूसरे व्यक्ति द्वारा प्रस्तुत बस्तुके साथ अद्छा-बदुला करनेडी 
जरूरत नहीं होती थी । उस समय मनुप्यकी आवश्यकताए' भी 
बहुत कम थीं। एक परिवारके लोग अपने प्रयोजनकी चीजें स्वयं 
तैयार करफे अपनी जरूरतोंको पूरा कर छेते थे। इसके बाद 
क्रमशः जब एक व्यक्ति द्वारा उत्पन्न की गयी चीजें आवश्यक- 
ताओंसे अधिक होने छगों तो उस वस्तुके अतिरिक्त अंशके 
साथ दूसरे व्यक्ति द्वारा उत्पन्न की गयी बस्तुके अतिरिक्त अंशका 
विनिमय होना शुरू हुआ। विनिमयकी यह प्रथा क्रमशः बढ़ती 
गयी और समाजमें जितने छोग बस्तु उत्पन्न करनेवाले थे, वे 
सब एक-दूसरेपर निर्भरशीर रहने छगे। अब एक परिवारकी 
आवश्यऊृताए' उस परिवारके लोगों द्वारा ही नहीं पूर्ण की जा 
सकती थीं। इस प्रफार समाज द्वारा उत्पादित सम्पत्तिके ऊपर 
सबका जो समान अधिकार घछा आता था, वह अब विनिमय- 
प्रथाफे कारण कायम नहीं रह सफा और व्यक्तिगत सम्पत्ति तथा 
उसफे ऊपर व्यक्तिगत स्वत्वकी पुष्टि होने छगी। इस व्यक्तिगत 
सम्पत्ति अर्थात्‌ सम्पत्तिके उपर ब्यक्तिविशेषके मालिफाना इकफे 
साथ-साथ बहुत लोगोफि ऊपर कुछ छोगेंका प्रभुत्व मी-आरम्भ 


[ ३) 


हुआ और तभीसे समाजके अन्दर दो प्रकारके ओरेणी-विभाग देखे 
जाने लगे--एक धनिक श्रेणी, और दूसरी द्रिद्र श्रेणी 

धर्तमान समाजका गठन फिउडल ( 7८७०४] ) या सामन्‍्त- 
समाजको ध्वस्त करफे हुआ है। सामन्त-समाजके चिताभस्मके 
ऊपर द्वी इस समाजकी नींव खड़ी की गयी है। १७५०-१८६० ६० 
के बीच नामा प्रझार्के यन्त्रोंका आविष्कार होनेके कारण 
सामन्त-समाजकी भित्ति शिथिल होने लगी। यूरोपके विभिन्‍न 
देशोंमें नित्य नये-नये यन्त्रोंका आविष्कार होने लगा और यूरोपके 
सब देश इस यन्त्रदेवताके जय-गानसे मुसरित होने छगे। इस 
यन्त्रदेवताफे चरणतलमें अपने भविष्यतकों निश्चित भावसे 
समर्पण कर दैना द्वी उस समय यूरोपकी प्रत्येक जातिकी 
चर्म साथना द्वो रही थी। जिनके द्वाथ्में पूजी थो, वे नये-नये 
यन्‍्न खरीद कर छोटे-छोटे कारपाने सोलने छो और इन सब 
फारखानमें पहलेक्ी अपेक्षा अधिक परिमाणमें मार तेयार होने 
लछगा। कल-फास्पानोंमें यृहद्‌ रूपमें यस्त्र-पत्पादनकी इस व्यव- 
स्थासे समाजमें एक नये युगका आविर्भाव हुआ। इन कल- 
फारखानेंके मालिक, पूंजीपति क्रमशः शक्तिशाली होने छगे और 
सामन्त श्रेणी अर्थात्‌ जमीन्दारोंफे हाथसे राष्ट्रका शासनसूत्र छीन 
ऐेनेफे लिये उन्होंने संग्राम घुरू कर दिया। इसी संप्रामका चरम 
रूप इसमें फ्रांसके राजविध्ववर्में देस पड़ता है, जिसके फलस्वरूप 
शासनसूतर सामन्त श्रेणीके हाथसे छिनकर बुझुआ या धनिऊ वर्गके 
हाथमें आ यया। 


६2 ]। 


१७६६ ६० में फ्रांसकी राज्यक्रान्तिकी वहिशिखा शान्त हुई 
सही, किन्तु उसकी चिनगारियां यूरोपके विभिन्‍न देशॉमें फेले 
बिना नहीं रहीं। एक जोर तो इन्द्र एवं सह्ृप सामन्‍्तशाहीके 
समर्थकों और इस नये घनिऊ वर्गके बीच चलने लगे और दूसरी 
ओर धनिक वर्गके अद्याचार एवं शोपणफे विरुद्ध अथक परिश्रम 
करनेवाले और बहुत थोड़े वेतनपर सन्तु४ रहनेवाढ़े भमिक और 
किसानोंकी श्षीण प्रतिवाद-ध्वनि भी सुनाई पड़ने लगी। इन 
अद्याचार-पीड़ित एवं शोपित श्रमिकोंकी अभाव-अभियोगकी बाणी 
दावेफे रूपमें शीघ्र ही समाजके सामने उपस्थित की जाने लगी। 
सर्वद्वारा भजदूर श्रेणीकी इस अभावअभियोग-बाणीको वैज्ञानिक 
स्वरूप देकर तथा सामाजिक कल्याणफे आदर्श द्वारा उसकी 
प्राणप्रतिप्ता करके संसारफे सामने उसकी जयघोपणा फरनेका श्रेय 
फार्क भाफ्स नामक भनीपी पण्डितको है। सृष्टिमें ही ध्वंसका बीज 
छिपा हुआ रहता है--यह्‌ सत्य इस मतवाद द्वारा प्रमाणित 
हुआ। धनिक समाजके अन्दर ही उसके ध्वंसका वीज निद्वित 
था--सबद्वारा मजदूर श्रेणी ही उस ध्यंसका बीज थी । 


कार्ल सास 
माक्सकी जीवन-कहानी--आजसे एक शताव्दीसे पुछ वर्ष 
पहुलेकी बात दै। भीतिक सभ्यताके केन्द्रस्थल यूरोपमें उस समय 
नवयुग-प्रवर्तनफे लक्षण चारों ओर प्रकट द्वो रहे थे। एक ओर 
फ्रांसीसी राजविध्ययका साम्य, स्वाघोनता एवं बन्धुत्वका आदर्श 
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सारे यूरोपके राजनीतिक बातावरणमें दक अभूतपूर्व भावोत्मा- 
दकताका सथ्चार कर रहा था, और दूसरी ओर औद्योगिक क्रान्ति 
६ तत्व एेटएणॉ७४० ) के फलस्वरूप वहांके आर्थिक 
जगतमें बड़े-बड़े कछ-काररखानोंके स्थापित दोनेसे छोग स्वर्णयुगके 
स्वप्ममें विभोर हो रहे थे। राजनीतिक एवं आधिक-इन्‍्हीं दो 
क्रान्तियोंफे सन्धि-कालमें १८९८६० की ५ मईको एक ईसाई धर्मा- 
बटस्बी यहूदी परिवारमें देनरिक काले माफ्सेने जन्म प्रहण किया 
था। 

लड़कपनमें ही काल मार्क्सने जिस प्रतिभाका परिचय दिया 
था, उससे पिताऊे मनमें पुत्रके उज्चछ भविष्यफे सम्बन्धमें आशाएं 
उठने छग्ी थीं। पुत्र कानूनकी शिक्षा प्राप्त करफे ख्याति कौर यश 
भ्राप्त करेगा, इस अमिप्रायसे द्वी सा््सके पिताने उसे विश्व- 
विद्यायमें मेजा था। किन्तु जिस विराद्‌ एवं विश्वविस्यात 
प्रतिभा हरा मानव सम्यताके इतिदासमें एक नवयुगका प्रवर्तन 
दोनेवाला था, वह कानूनकी शिक्षाकी संको्ण परिधिके अन्दर 
अपनेको किस प्रकार सीमावद्ध रख सकता था। ज्ञानपिपासु 
माकसेने राजनीति, अर्थनीति, समाजनीति, समाज विज्ञान, दर्शन 
आदि समस्त विषयोंकों लेकर अध्ययन आरम्भ किया। सब 
कुछ देसने, जानने और सममनेके लिये तरुण माक्सेका कोतूहल 
जामद द्वो उठा । 

समाजविशज्ञानफे सम्बन्धमें गम्भीर ग़वेषणाके याद माक्से 
जिस सिद्धान्तपर पहुंचा, वद वत्काडीन समाजके डिये सांघातिक 
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था। थोड़े समयके अन्दर ही अपने विचारोंके कारण माक्‍्से उम्र- 
बादीके रूपमें विस्यात हो गया। प्रशियामें कुछ दिनोतिक समा- 
चारपन्रॉमें लेख लिखनेके वाद सरकारकी शनिरृप्टि माक्सके ऊपर 
पड़ी । 

१८४२ ई० में मार्क्स स्वदेशसे निर्वासित दवोकुर पेरिस 
पहुंचा। वहां कई प्रसिद्ध फ्रांसीसी समाजवादियोंफे साथ उसकी 
बातचीत हुई, ज्ञिनमें एक प्रुथन और दूसरा साफ्सका सुप्रसिद्ध 
सुददद एब्जेल्स था। पेरिसमें ही एक्मेल्सफे साथ माक्सके ऐति- 
हासिक बन्धुत्वका सूत्रपात हुआ। 

विज्ञवी जीवन किसी भी एक स्थानमें बहुत दिनोविक स्थायी 
होकर नहीं रद सकता। इसीलिये मार्क्स भी अधिक दिनोतक पेरिसमें 
नहीं रह सका | १८४८ ई० में पेरिससे निर्वासिद धोकर मावसे 
ग्रु सेल्स (वेलजियम) पहुंचा और एक सालतक वहीं रद्दं। इसी समय 
इसने प्रधनकी ([05099 ० 00५८:५४) दारिदथ दर्शन! नामक 
पुस्तककी तीत्र समालोचना करके (20४८४ रण 7॥॥05०ञ9) 
'दर्शनका दारिद्धिय! नामक एक पुस्तक छिसी। श्रु सेल्समें रहते समय 
गृ,८8०७८ ०६ ७६ [७५९ नामक एक संघके साथ उसका सम्पन्ध 
'स्थापित हुआ यददी संस्था आगे चलकर साम्यवादो संस्थाफे रूपमें 
'परिणत हुईं। इस संस्थाके लिये दी माफ्सने एच्ग्रेस्सफे साथ 
विस्याव ((०आएएा5६ ऊैत्चाओ[€5:०) कम्यूनिस्ट मैनिफेस्टो- 
की रचना की थो। १८४८ ई० में जिस विप्ववका धूमफेतु फ्ांसफे 
“राजनीतिक गगनमें देसा गया था, उसके आममनकी छाशा 
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मार्क्स पहलेसे ही कर रद्दा था। 'कम्यूनिस्ट घोषणापत्र! की रचना 
अभी समाप्त भी नहीं हो पायी थी, जबकि पेरिसमें विश्वव शुरू 
हो गयां। अव माकसके लिये पुस्तकफे पन्‍नोंमें मन छगाये रहना 
सम्भव नहीं था। वह पेरिसकी ओर दौड़ पड़ा। किन्तु अधिक 
दिनॉदक वह पेरिसमें नहीं रह सका। वहांसे कोलोन छीटकर 
साम्यवादी समित्तिके कई सदस्योंके साथ उसने एक विज्ववषादी 
पत्रका सम्पादन करना आरम्भ किया। उक्त पत्रमें उसने साम्य- 
वादियोंके युद्धफौश क्‍या होने चाहिये, इस सम्बनन्ध्में कई 
सारगर्भ छेस ढिसे। 

पेरिसका विए्ेव सफल नहीं हुआ। जर्मनी और प्रांसमें 
विशृवका दमन हो जानेसे प्रतिक्रियावादियोंकी शक्ति बढ़ गयी। 
१८४६ ई० में माक्स खाली द्वाथ लन्दन पहुंचा । माफ्सेका लन्दन- 
जीवन उसके आदर्शकी रष्टिसे गोौस्वपूर्ण द्वोनेपर भी, रोग और 
दारिद्रयफे साथ संप्राम करते हुए अत्यन्त दुःखके साथ व्यतीत 
हुआ। लगभग दस वर्षतक साकसको अपने परिवारफे लोगोंके 
साथ आध पेट खाऊर रदना पड़ा था। इस अवस्थामें उसके लिये 
ऐसे दिन भी बीते थे, जवक्धि उसे अपनी पोशाकृतक वन्धक 
रखनी पड़ी थी; सामान्य धनक्रे अभावमें उसको सन्‍्तानकी 
अकाल पृत्यु दो गयी। किन्तु इन सब विपदाओंफे बीच भी 
साफ्स अपने ज्ञीवनमें कभी आदर्शच्युत नहीं हुआ। उसके 
आदर्शका सार्ग यद्यपि दुर्गंम एवं कण्टकाकीर्णे था, किन्तु साथ ही 
उसऊा साहस भी दुर्घ था,ओर सायदी गेनी वेस्टपीटेजके समान 
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उसे दुढभ जीवनसंगिनी भी मिली थी। लल्दनमें रहते हुए माइसने 
अपने जीवनकी अमर कीर्ति समाजतंत्रवादकी वैज्ञानिक प्यास्याफे 
कार्यमें मन छगाया। प्रिटिश म्यूजियममें प्रतिदिन लगातार कई 
घेण्टेतकक अविराम परिश्रम करनेके बाद उसने अपनी वृद्धत्‌ पुस्तक 
५८४७४४४!” की रचना समाप्त की । यह “केपिटल” पुस्तक आज 
भी सारी दुनियामें बड़े आदरके साथ देखी जावी है और 
समाजवादी तो धर्मपुस्तकफे समान अ्रद्धाभावते इसका अध्ययन 
ऋर्ते हैं। 

५क्रेपिटल” पुस्तक चार खण्डॉमें विभक्त है। मापसमे फेवल 
प्रथम खण्डडी वी यथार्थ रूपमें रचना की थी; बाकों खण्डोंको 
एम्मेल्सने माय्सके विभिन्‍न लेखोंसे संप्रद करके प्रकाशित किया! 
१८६७ ई० में “कपिटलछ” के प्रकाशित द्वोनेफे पहले ही भाफ्सका 
सम्बन्ध (7:3६ [7(०ञपंणावं) प्रथम अन्तर्राष्ट्रीय संघ! फे साथ 
स्थापित हुआ। साकसे इसके स॑स्थापकोमें अन्यतम था। उसीके 
ऊपर उसके प्रथम घोषणापत्र ( ७४७॥(८४६४० ) की रचनाका भार 
पढ़ा और साफ्सने अपने मठानुसार इस घोषणापत्रकी रचना फी । 
बादमें प्रुधन और याकुनिनफे साथ माफ्सका सतमेद द्वोनेफे 
फारण भअन्तररोष्रीय श्रमिक संघर्में कार्यकी अपेशा आत्मकलदइ दी 
विशेषरूपमें घलने छगा। इस आत्मकछदफे फलस्वरूप द्वी १८७५ 
ईू० में "इण्टरनेशनल” का अस्तित्व लुप्त हो गया। इसफे घाद 
१८७३-७८ ई० में जय माक्स *केपिटछ” का दूसरा सण्ड प्रा- 
शरद करनेफे ठिये व्यस्त द्वो रद! था, उसी समय टोगाहान्त 
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होकर उसे शप्याकी शरण लेनी पड़ी। इसी वीचमें -प्रियतमा 
पत्नीकी मृत्यु द्ो जानेसे माक्संकी दुःख-वेदना और भी बढ़ गयी; 
और फिर वह एक दिनके लिये भी रोग-शण्याका ह्याग करनेमें 
समर्थ नहीं हुआ। उसकी जीवनीशक्ति क्रमशः क्षीण होने लगी । 
१८८३ ई० की १४ वीं मार्चको उसकी मृत्यु दो सयी । 
काले माफ्सेका समस्त जीवन एक निरवच्विन्न घाराफे समान 
है। यश, प्रतिष्ठा, ऐश्वर्य, सम्पत्ति-सब पीछे रह गयी; पिता- 
माताकी सारी अनुनय-बिनय व्यर्थ हुई; गृहपरिवारका मोह 
मनको भुग्ध करनेमें समर्थ नहीं हुआ। विशृरवी मायसे रा्रॉमें 
भटकता हुआ धूछ छानने लगा | उसकी पत्नीके एकनिप प्रेम और 
सेवाने सारे धन्द्व एवं विरोध, दुःस पवें यन्त्रणफे बीच भो उसे 
बहुत छुछ शक्ति एवं उत्साद प्रदान किया था सद्दी, किन्तु यद्द 
प्रेश्ठ उसफे मन, प्राण एवं आत्माको गृद-परिवारकी चतुः सीमातक 
आवद्ध करफे नद्दों रख सका। उसका प्रेमिक हृदय पत्नीफे दुःख- 
दर्दसे ब्यथित दोता, उसका स्नेद्द॒वारुण पितृ-हृदय सम्तानफे 
फष्टोंको देसकर वेदनातुर द्वो उठता, किन्तु यद्द सब एक दिनके 
डिये भी उसे आदर्शसे, कठिन कर्तव्य-पथसे विचलित नहीं कर 
सका| 
अभिन्‍नहदय मित्र एब्जेल्सफे घनपर निर्भर रद्दते हुए उसे 
जीवनफे अनेक दिन ब्यवीत फरने पड़ें थे। समाचारपश्नेमिं 
लिखकर भी वद छुछ उपाजन कर लिया करता था, फिन्तु इससे 
उसके परिवारका यथेष्ट भरण-पोषण नहीं होता था; उसझी स्त्री 
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और सनन्‍्तानके अभाव नहीं मिटते थे। विष्रवी भावनाओंमें 
उसका मन इतना समस्त रहा करता था कि जो छुछ धन हाथमें 
धआाता, उसका अधिकांश संघ-गठन, प्रचार-कार्य आदिमें खर्च 
दो जाया करता था। अपने जीवनमें जिस आदृशको उसने 
चरण फर लिया था, उस आदर्शके आगे उसे और सब बातें 
तुच्द्च जैंचती थीं। संसार, गृह-परिवार, आत्मीय स्वजन--ये सब्र 
छुप हो जाते, और रह जाता फेवछ आदश और उसे कार्यान्वित 
करनेकी साधना। जीवनकी यह आदश-साधना दी धर वताराकी 
तरद उसके सामने सदा ज्वलन्त रूपमें वर्तमान रहती थी। 


समाजवाद--आदझश 

समाजवाद अथवा साम्यवाद आधुनिक युगका बद आदर्श 
है, जिसने कोटि-कोटि मनुप्योंके विधार-जगतमें एक विप्लवकी 
सृष्टि करके उनकी भावधाराकी गतिको एकदम बदल दिया है। 
साद्शके रुपमें इसका उद्देश्य है ऐसे समाजकी स्थापना करना, 
जिसमें धनफे उत्पादन एवं वितरणके साधनोंपर ()४८४४४ ० 970- 
तंपतप्रणा भाव तांड।7०प४०४) सवेसाधारणजनक्ता स्वत्व होनेके 
परिणामस्वरूप समाजमें फिसी प्रकारका ओणी-मेद न रह जाय। 
इस आदशको कायरूपमें परिणत करनेके लिये साम्यवाद एकमात्र 
सामाजिक क्रान्तिफे साधनपर विश्वास करता है, अर्थात्‌ समाजमें 
क्रान्तिकी सृष्टि करे समाज-ब्यवस्थामें आमूल परिवर्देन कर 
देना, जिससे समाजमें श्रमजीवियोंकी सत्ता स्थापिव द्वो, दूसरेके 
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अमपर जीविकानिर्वाह करनेवाले शोपक दुल ( 2325 ) की 
नहीं । यदी श्रमणीवी समुदाय साम्यवादके सिद्धात्तको कार्य रुपमें 
परिणत करके यथार्थ साम्यवादमूलक समाजकी स्थापना फरेगा। 
साम्यवादका यह आदर्श और कार्य-प्रणाली, दोनों ही आंज भगु- 
प्यफे सनमें कितने ही प्रश्नोंकी सृष्टि कर रहे हैं-राष्ट्र, समाज॥ 
नोति, धर्म आदिफे सम्बन्धमें एक नवीन दृष्टिकोणसे विचार 
ऋरनेके छिये प्रेरित कर रहे हैँ। मनुण्य आज अपने मनमें पद प्रश्न 
करता है कि जिन परम्परागत नौति, न्याय एवं धर्मके सिद्धान्तोपर 
वर्तमान मानव समाजका गठन हुआ है, उन्हें ज्योंकि-तों रुपमें 
मानते रहनेसे क्या सचमुच मानव जातिका कल्याण हो सकता 
९ आधुनिक सम्यताके फलश्वरूप समाजमें नाना प्रकारकी जो 
जटिल समस्याएं उत्पन्न द्वो गयी हैं, उनका समाधान क्‍या साम्य- 
बाद द्वारा द्ो सकता है? समाजमें धनके असम विभाजनके 
कारण बहुसंज़्यक मलुप्योंकी अठृप्त आशा-आकांक्ार्की पूर्वि 
क्या साम्यवाद हारा हो सकती दे ९ ये द्वी प्रश्न हैं, जिन्होंने आज 
महुष्यफे हृदयमें नूतन आशा-आकांक्षाओंको उद्दीप्त करफे उसकी 
कल्पनाइष्टिफे सामने एक नूतन स्वप्न-राज्यकी सृष्टि कर दी है ओर 


अपने इस स्वम-राज्यको वास्‍्तविक रुप प्रदान फरनेके डिये आज 
चद्द एक क्षभूतपू कमेओरणाका अनुभव कर रद्ा दे। 


साम्यवादका पद्देश्य दया है ९ इस प्रश्नों लेकर भी साम्य- 
बादफे सम्बन्ध बहुत कुछ भ्रान्व घारणाएं फैली हुई हैं। साम्यवाद 
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एक श्रेणीका घन बठपूर्वक छीनकर दूसरी श्रेणीको धनवान बनाना 
चाहता है; साम्यवाद व्यक्तिकी अपेक्षा समाज्को उच्चतम स्थान 
प्रदान करता है, जिससे व्यक्तित्वके विकासमें बाधा उत्पन्न हो 
सकती दै; साम्यवाद मानव जीवनमें नीति, सदाचार, धर्म आदि 
श्रेष्ठ गुणोंका ज्ञो स्थान दै, उसकी उपेक्षा करके एकमात्र भोतिक 
सुर्खोको ही महत्व प्रदान करता दै--साम्यबादके विरोधमें किये 
जानेवाले इन सब आक्रपोंका उत्तर संश्षेपमें यद्दी दो सकता है कि 
सम्पूर्ण मानव-समाजके कल्याणके लिये ब्यक्तिकी सर्वाह्लीण उन्नति 
और व्यक्तित्वके चरम विकासके लिये दी साम्यवाद यह सब 
फरता है। 

( साम्यवादी धनवानोंढा धन इसलिये अपहत करना (8+- 
77०४४०0०॥) नहीं चाहता कि छस धनसे गरीबोंको धनवान 
बना दिया जाय, बल्कि साम्यवादी यह चाहता हद कि घनकरा 
वितरण इस रुपमें द्वो, जिसले किसी एक वर्गके हाथमें धनका 
सच्य होने न पाये और अ्रमजीवियोंको अपने भ्रमका अधिकसे 
अधिक पुरस्कार मिले, ताकि वे अपने कार्मोमें और भी दिलचस्पी 
दिफलायें | इस समय फ्या द्वोता दे १ किसी कारसानेमें व्यवसाय- 
की चाहे कितनी दी उन्नति हो, किन्तु उसमें काम करनेवाले 
मजदूर यद्द जानते ई कि वे अपने निर्दिष्ट वेतनसे अधिक नहीं पा 
सकतै। उस कारवारमें जो मुनाफा होता है; उसका अधिकांश 
डाइरेकरों तथा शेयरहोस्डरोको मिलता है। मजदूरोंका यदि उसमें 
कोई भाग द्वोता भी है, तो बहुत कम ! इस प्रकारकी व्यत्रस्थामें 


| 


मजदूर विशेष उत्साह एवं सनोयोगक्रे साथ काम नहीं कर सकते। 
इसके विपरीत, यदि श्रमजीवियोंको यह विश्वास द्वो जाय कि 
कारबारमें खर्च काटकर जो मुनाफा होगा, उसपर पूर्ण अधिकार 
उन्हों छोगोंका द्वोगा तथा उनके परिश्रम द्वारा उपार्जित धन 
धनिरुको विलास-वासनाओंमें अपन्यय नहीं होगा और इस 
धनसे उनके जीवनके सुखोपभोगोंकी तृप्ति होगी, तो वे और भी 
उत्साहफे साथ काम करंगे। समम्यवाद व्यक्तिक्री अपेक्षा समाज- 
फो इसलिये उच्च स्थान प्रदान करता है, जिससे ध्यक्तिके व्यक्तित्व 
का विरास सम्भव दो । इस समय अधिकांश व्यक्ति आजीवन 
अन्न-वस्त्रक़ी चिन्ताओंछो लेकर ही व्यस्त रहा करते हैं| उनका 
सारा जीवन कठिनाइयोंके साथ संप्राम करते हुए स्थूछ आव- 
श्यकृताओंको पूर्तिमें ही व्यत्तीत होता दै। अपने तथा अपने 
परिवारफे लिये जोवनकी अनिवार्य आवश्यकताओंको जुटानेमें दी 
उनकी सारी शक्तियां संलप्त हो जाती हँ। इस प्रहारकी स्थितिमें 
ही रहकर आज करोड़ों स्त्री-पुरप जीवन धारण करते हैँ और 
अन्तमें अपनी जीवन-लीछा समाप्त करके चल बसते हैं। उनके 
लिये जीवनफ वे सारे सुख एवं भोग-जिनका सम्बन्ध मनुप्यके 
मन, बुद्धि और आत्मासे है--स्वप्रवत्‌ बने रहते हैं। इस श्रेणी 
छोगॉके ध्यक्तित्वका विकास क्या वत॑मान सामाजिक ब्यवस्थामें 
फभो सम्भव दो सकता है १ व्यक्ति-स्वातंश्यवादी क्‍या कलेगेयर 
हाथ रसरूर यह कह सकते हैं कि बतमान सामाजिक व्यवस्थामें 
सब लोगोंके लिये अपने व्यक्तित्वफे विकासका समान सुयोग प्राप्त 
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दोता है १ सिवा कुछ थोड़े-से घनवानोंके फ्या बाकी लोगोंके लिये 
साहित्य, संग्रीत, कला आदिक सुखोपभोग-साधन सहज ही उप- 
लव्घ हैं? साम्यवादी इस बातको महसूस करता है कि अपनेको 
परिपूर्ण रूपमें अभिव्यक्त करनेके मार्गमें दरिद्रता एक बहुत बड़ी 
चाधा है । जीवन जहां दारिद्र८ एवं अभावक अभिशापसे अर अभि+ 
श॒प्त रहता है, वहां आत्मप्रकाशको सम्भावना बहुत कम रहती 
है [इसलिये साम्यवादी अधिकांश मरुप्योंके जीवमको अभाव 
एवं दरिद्रिताके अभिशापसे मुक्त कर देना चाहता दे, जिससे उनके 
व्यक्तित्वका विकास सम्भव हो) प्रत्येक व्यक्तिके अन्तरमें जो 
निद्दित शक्तियां रहती हैं, उनकी अभिव्यक्तिकरे लिये साम्यवादी 
प्रत्येक नर-नारीको बन्धनमुक्त फर देना चाहता दे! इस प्रकार 
बन्धनमुक्त द्वोकर ही व्यक्ति आत्मप्रऊाश कर सकता है। जबवतक 
ध्यक्तिको कल कया सानेफ़ो मिलेगा, इसकी चिन्ता सताती रहेगी 
तब॒तक बह यह समझता रहेगा कि आज जहां वह काम कर रद्दा 
है, कल वहांसे बह हटाया जा सकता है. अथवा जिस कारसानेमें 
बढ काम कर रहा है, उसके बन्द हो जानेपर जी विकाकी तलाशमें 
उसे दर-द्र भटकना पड़ सकता है, या व्यापारकी मन्दीफे कारण 
फारवारमें अपेक्षाउत कम लाभ होनेसे कारणानेका मालिझ उसके 
वेतनमें कमी कर सकता है, तवतक उसकी दुश्विन्ताए' कया उसे 
जीवनमें सुस्रोपभोगके लिये अवसर प्रदान कर सफो है? सम्पूर्ण 
मानव-जनातिको इन दुश्चिन्ताओंसे मुक्त करना ही साम्यवादका 
चरम उह श्य है। समाजवादी दरिद्धता रूपी विपवृश्षकझो--जो 
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अधिकांश मनुष्योंके जीवनको पंगु बना रद्या दै--समाजसे उखाड़ 
फेंकना चाहते दैं। वह दारिद्यफ़ो प्राचुर्यमें रूपान्तरित करना चाहता 
है और इस प्राचुयके ऊपर सब्र मनुष्यका समान अधिकार (एएं- 
इ९75०४5७ [7 एौ०१७) स्थापित करना चाहता है। वह समाजफे 
प्रत्येक मनुप्यको स्वास्थ्य एवं समृद्धि, शिक्षा एवं संस्कृतिका अधि- 
फारी बनाना चाहता दै। चह प्रत्येक घरमें अन्न-वस्त्रकी प्रचुरता 
देखना चाहता है। बह इस बाठको पूर्ण हद्किताफे साथ अनुभव 
करता है. कि घनोत्पादनके मुख्य साधनोंपर जबतक व्यक्तिगत 
अधिकार कायम रहेगा, तबतक छा्खों मनुष्य दिन-रात परिश्रम कर 
भी पर्याप्त अन्न-वस्त्र नहीं पा सकेंगे (इसटिये व्यक्तिगत सम्पत्ति- 
रूपी जो महापाप आज़ असंख्य मजुप्योंफे जीवनको व्यर्थ बना 
रह है; उसके विरुद्ध साम्यवादी धर्मयुद्ध “जिहाद” क्ली घोषणा 
करते हैं। साम्यवादियोंका यह उद्देश्य इतना मद्दान्‌, इतना पवित्र 
एवं इतना मनुप्योचित है कि इसके सम्बन्धमें किसी प्रकारकी 
आपत्ति हो ही नहीं सकती । प्रत्येक बुद्धिमान एवं न्‍्यायशील सनु- 
ध्यका यह कर्तव्य होना चाहिये कि वह साम्यवादियोंफे इस 
सद्देश्यकी सफलताकी कामना करे 
साम्यवादके सम्बन्धमें एक और आश्षेप यह किया जाता दे 
कि यद्द जड़वादमूलक दै--झर्थात्‌ मनुष्यफे जीवनमें सबसे बढ़कर 
ओदतिऊ सुर्सोक़ो ही प्रधानता देता है। किन्तु यदि विचारपूर्वक 
देखा जाय तो साम्यवादका वास्तविक उद्देश्य इसके सर्वथा विप- 
रीत है। किसी प्रऊार दो मुद्दे अन्न साकर जीवन घारण करना 
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मतुष्य-जीवनका लक्ष्य नहों दै। किन्तु बतेमान समाज-व्यघस्थामें 
आज हम यही देख रहे हैं कि करोड़ों मनुप्योंके लिये किसी प्रकार 
भरपेट अन्न और तन दंकने योग्य वस्त्रकी प्राप्ति ही उनके ज्ञीवन- 
का परम पुरुषांथ हो रहा है। जन्मसे टेकर पझृत्युपर्यन्त जीचन- 
संप्राममें लिप्त रहना कोई पुरुषार्थ नद्दीं दै, और न इस प्रकारके 
जीवनमें मानव-जीवनकी वास्तविक साथकता ह्वी कददी जा सकती 
है। मनुष्य नीति, धर्म, सदाचार आदिफे सम्बन्धमें तभी सोच 
सकता है, जबकि वह उदर-चिल्तासे मुक्त हो। दारिद्रसे बढ़कर 
मलुष्यक्ों दुर्नीति एवं पतनकी ओर ले जानेवाछा भौर क्‍या है 
दरिद्ता धर्म, नीति एवं सदाचारका_ प्रगरल शत्रु है। जीवनको 
समुन्नत एवं संस्कृतिसम्पम्न वनानेमें दरिद्रतासे बढ़कर बाधक 
और क्या दे ? खालीपेट धर्माचरण नहीं दो सकता, मनुष्य नीति 
ओर सदाचार, विह्लान और कला, सभ्यता एवं संस्कृतिकी बड़ी- 
यथड़ी बातें सोचतक नहीं सकता। इसलिये साम्यवादी सबसे 
पहले मानव-समाजफों इस उदर-चिन्तासे मुक्त कर देना चाहते 
हैं, जिससे वह जीवन सम्बन्धी उच्चतम गुणोफ्रे सम्बन्ध्मं विचार 
कर सके ओर उनऊी साधनामें आत्मनियोग कर सके। साम्य- 
यादियेंके लिये यद्दी सबसे बड़ी नीति, यही सबसे यड़ा धर्म है। 
जैसा कि पर्नाडे शाने लिसा है +--४घ०१ 50 ऋढ शा पाएटा 
६0 पट एणारापड्णय पाव चार वगरावतेटता छ९४६-000 गा 





पचरा५ ाला०्पा्ट, कप, रणाएत बऐेण्ांग्यारट बाते 


श्‌ 


| ए्८ ॥ 


धाशीएीगढ पाकर छा०्फएलाए 35 पर एटलए एणा5६ 
थ। पा. त6्णी5 गाएलशापंगाड [0 पी तद्यात्णाइगाणः 
गाते वेबगाबचणा ० प्गात0- अर्थात्‌ “मानव जातिको 
दुर्नींति एवं सर्वनाशकी ओर ले जानेके लिये शैतानम जितने उपाय 
दूढ़ निकाले हैं, उनमें व्यक्तिगत सम्पत्ति सबसे ज्यादा खराब कै; 
ओर इसलिये आधुनिक कालफे घर्म-प्रचारकोंको इसका सम्पूर्ण 
चजेन फरनेके लिये, शपथपूर्वक प्र्याख्यान करनेके ल्यि, इसे 
घृणित एवं गर्हित ठद्ृरनेके लिये, इसका समूलोच्छेद करनेफे लिये 
कटिवद्ध द्वो जाना चाहिये।”? 


समाजवाद--नेतिक भावधारा 

समाजबाद या साम्यवादफे राजनीतिक एवं आर्थिक स्वरूप 
ही इस समय हमारे सामने घिशेप रूपमें प्रकट हो रहे हे । किन्तु 
इसकी नेतिक भावधारा सायसके पहले भी प्राचीनकालमें बतमान 
थी, इस विपयके अनेक प्रमाण हमें मिलते हूँ। इस समयफे 
समाजवादी जिस समस्याका समाधान करना चाहते हूँ, वह 
पूर्ण हुूपमें आर्थिक समस्या दै, और प्राचीनरालके आदर्शवाद्दी 
धनरन्त्रफे मूलगत दोर्षोका उल्टेस करते हुए भी जिस प्रकारका 
समाज-सुधार चादवते थे, बद समाजफे नेत्तिक जीवनमें ह्वी प्रयुक्त 
दो सकता था, आर्थिक क्षेत्रमें उसकी कोई उपयोगिता नहीं थी। 
उनका विश्वास था कि ममुप्यमात्र एक दी छष्टिकर्ता द्वारा सृट्ट 
जीव है और साम्यवादफे पक्षमें यद्दी सबसे प्रभु युक्ति है, जिसे 
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भान लेना उचित है; किन्तु इस प्रकारकी युक्तिके पीछे चाहे 
कितनी ही अजुभूति क्‍यों न हो, इसकी सहायतासे एक नूतन 
समाज-ब्यवस्थाका गठन करना सम्पूर्ण रूपमें असम्भब था। 
कारण, मनुष्यकी स्वार्थपरताके साथ जब इस प्रकारकी भावुकता- 
का सह्ृपे होता है, उस समय साम्य एवं बन्धुत्वका भाव कितना 
शक्तिद्दीन एवं अन्तःसार-शूल्य प्रतीत होने लगता है, यह्‌ स्पष्ट दी 
मातम हो जाता है। सब युगोंमें हम इस ओ्णीके छछ आदर्श- 
घादी भावुक दार्शनिकोंको पाते हैँ, जिन्होंने दीन-दुख्ियोंफे प्रति 
हार्दिक समवेदना प्रकट करते हुए उनके दुःस-मोचनफे लिये 
धनिकोंको अनुप्राणित किया है, जिन्होंने भविप्यफे लिये एक 
आदर्श समाज-व्यवस्थाक्ा चित्र चित्रित करके यद्द दिखानेरी 
फोशिश की है कि इस प्रकारकी समाज-व्यवस्थामें दु.प्र-दारिदध 
एवं रोग-शोकका अल्त हो जायगा और धनिकों एवं दरिद्रोर्मे 
श्रेणीगत भेद नहीं रह जायगा; इस प्रकारके आदर्श समाजमें सय 
मनुष्य परस्पर वन्धुवत्‌ व्यवहार करेंगे और प्रत्येक व्यक्ति न्याय 
कौर नीतिको मानकर चलेगा। उनका विश्वास था कि सटके प्रति 
अनुराग, भगवानके प्रति श्रद्धा एवं भक्ति क्रमशः मनुप्यफे अन्तः- 
फरणको इतना पवित्र एवं उदार वना देगी कि धनिकवर्ग स्वतः 
दरिद्वोंका दुःख दूर करनेके लिये आगे बढ़ेगा । इन मह्मप्राण व्यक्ति- 
योंकी सचाई और आस्तरिकतामें किसी प्रकारफा सन्देद् न 
फरते हुए भी इन्हें समाजवादी कहकर आधुनिक समाजपादी 
स्पीकार नहीं करते। झारण, हिसी सुदूर भविष्यमें मलुप्यफे 
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स्वभावमें परिवर्तन होकर आदर्श समाजकी स्थापना सम्भव 
होगी, इस प्रकारफे विश्वासमें समाजवादका लेशमात्र भी नहीं है | 
दरिद्ोंका दुःफ दूर करने, या किसान और मजदूरोंकी आर्थिक 
एवं नैतिक अवस्थामें उन्नति करनेकी आकांक्षा होनेसे ही किसी- 
को समाजवादी नहीं कद्दा जा सकता | इस शेणीके आदर्शवादी 
दाशशनिकोंकों हम समाज-सुधारक कह सकते हैं, समाजवादी 
नदों। भावी समाज-व्यबस्थाके सम्बन्धमें उनका आदर्श चाहे 
फितना द्वी मद्दान्‌ एवं ब्यापक फ्यों नदो, किन्तु अपने इस 
आदर्शक्रो कार्य रूपमें परिणत करनेके लिये उन्होंने किस मार्गको 
प्रहण किया, यद्दी हमारे लिये एकमात्र विचारणीय विपय द्वोगा 
और इस विचारको फौसीटीपर द्वी हम उनफे समाजवादी होने 
या न द्वोनेकी परीक्षा करके देसंगे। एक ऐसा समय आयगा जब 
कि सानव-समाज पारस्परिक ईर्प्यादं पको भूलकर साम्य परवें 
बन्धुत्वके आदश द्वारा अजुप्राणित होगा, हिंसा एवं बैर-भावको 
यद्द भत्यन्त घृणाकी दृष्टिसे देखेया; घनी-दरिद्र, सबमें बिना किसी 

, मेदभावफे प्रेम एवं मैत्रीका विस्तार होगा; और इस प्रकार सारे 
विश्वमें ज्ञान एवं भावुकताका साम्राज्य स्थापित द्ोनेपर विश्व- 
प्रेमफे शावनमें व्यक्तिगत क्षुद्र सवार, व्यक्तिगत धन सम्पत्ति सबका 
अन्त दो जायगा, इस प्रझारकी आशा-आरूक्षा जो छोग अपने 
भनमें पोषण करते हैं, उनफ्ली यद आकांक्षा चादे कितनी ही 
झान्तरिक क्यों न दो, किन्तु इन्हें समाजवादी किसी प्रकार भी 
नहीं फद्दा जा सकता | 
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समाज-सैवा एवं छोक-कल्याणके आदर्शसे अनुप्राणित होकर 

ज्ो लोग कार्य करते हैं, उनके आदर्श और कार्य-पद्धतिमें बहुत 
बुछ भिन्नता होती दै। दीन-दुखियोंका दुःख दूर करना उनकी 
आर्थिक अबस्थामें सुधार करना उनका उद्देश्य होता दै सद्दी, 
"किन्तु दुःख-दरिद्रबका जो मूल कारण है, उसका उच्छेद करनेकी 
आवश्यकता वे महसूम नहीं करते, और न इसके लिये वे फोई 
प्रयत्न दी करते हैं! उनका उद्देश्य होता है अधिक-से-अधिक 
संस्यामें मनुप्योंको अधिक-से-अधिक सुख-सुविधाए' पहुंचाना, 
' ( 0760६९७६ 8000 (० धै& 87९४0९५६ गण्गा६० ) इस प्रकार- 
की आकांक्षाको हम (एपथांशयांडण) या समाज-कल्याणवाद 
कट्द सकते हैं, सोशलिश्म या समाजवाद नहीं; फ्योंकि समाज- 
वादी इस वातपर विश्वास नहीं करते कि धनिकवर्ग स्वतः न्‍्याय- 
बुद्धिसे प्रेरित दोकर किसी दिन किसान और मजदूरोंके प्रति 
सदय व्यवद्ार करने लगेगा और उनके दुःख-कप्डोसे द्रवित द्दोकर 
उन्हें विशेष सुविधाएं प्रदान करेगा । वे घनिऊवर्गकी सद्दानुभूति, 
समवेदना, उदारता, मद्दानुभावता एवं करुणापर विश्वांसन 
करके मजुप्यकी स्वाभाविक प्रवृत्तियोंपर विश्वास करते द।( ये 
धनिकोंसे इस वातकी याचना नहीं करते कि वे दरिद्रोके प्रति 
सहानुभूति-सम्पन्न चन और उनके कल्याणके लिये अपने धनका 
उपयोग करें, वल्कि वे यह दावा करते दूँ कि समाजफे प्रत्येक 
व्यक्तिको म॒नुप्यके समान जीवित रहनेका अधिकार है और जिस 
समाज-च्यवस्थामें बहुसंज्यक मनुष्य जीवनकी साधारण सुस- 
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सुविधाओंसे कन्यायपूर्वक वब्चित कर दिये गये हैं, बह समाज- 
व्यवस्था किसी प्रकार भी समर्थनीय नहीं द्वो सकती। देशके 
करोड़ों किसान-मजदूरोंके जो जन्मगत न्याय्य अधिकार दें, उन 
अधिकारोंकी प्रतिप्ठा ही समाजवादका उद्देश्य है, और इस 
उद्दे श्यक्ली पूर्तिपर ध्यान रखकर ही समाजवादी कार्यपद्धति 
निर्धारित की गयी दे ) 

संसारमें धनी और दरिद्रेफे बीच जो रेणी-मेद हम देख रहे 
हैं, उसे अनुभव करना तथा समाजमें शोपित, पीड़ित एवं 
छांछितेंके प्रति जो अन्याय-अविचार दो रहे हैं, उन्हें दूर करनेकी 
भाकांक्षा करना दी यदि समाजवाद हो, तो अवश्य हो प्राचीन 
प्रीसके मनीपी दार्शनिक प्लेटोंसे लेकर आधुनिक काछके जान 
स्टुअर्ट मिल, दर्वर्ट स्पेन्‍्सर आदि दार्शनिक समाजवादी कहे 
जायंगे । प्लेटोने अपनी सुप्रसिद्ध पुस्तक ८]२९७७७॥८” में सम्पत्ति 
के एफाधिकारवादपर उप्ररूपमें आक्रमण किया है और सम्पत्तिफे 
उपर राष्ट्रका सामूदिक स्वत्व ( 00गरगाणा ठप्रगर्लशाफ ) 
स्थापित दोनेकी आऊांक्षा प्रकट की है। प्डेटोफे शिप्य अरस्तूने 
भी यद्यपि व्यक्तिगत सम्पत्तिका समन्वय किया है, किन्तु 
फिर भी उसने नागरिकॉसे यद अनुरोध किया है कि ये स्वतः 
प्रवृत्त द्योफर सद्धबद्ध रूपमें इस प्रकारकी व्यवस्था फरें, जिससे 
राष्ट्रको सम्पत्तिका जनसाथारण व्यवद्धार कर सकरे। ईसाई धर्म- 
प्रयारकोने भी उपरेशादि द्वारा साम्यवादके आदर्शंका प्रचार किया 
है। इसके ब्राद आदर्शवादियोके इस 'समाजवाद' को दम 
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टाम्स मूरकी (709 नामक पुस्तकमें पाते हैं। अठाइरवीं 
शताब्दीमें ऋतसमे उव्गा कैल्जाव, लाए ४७]५ आदि 
अनेक दार्शनिकोने समाजबादके आदर्शका प्रचार किया था। 
इसी समय इड्डछेण्डमें टाम्स स्पेन्स विलियम आगलिव और 
विलियम गोडविन आदि आदर्शवादियोंने व्यक्तिगत सम्पत्तिके 
अधिकारवादकी तीम्र समालोचना करके समाजमें एक नूतन 
विधारधाराकी हृष्टि की थी। किन्तु इन सब हेखकोंकी पुस्तकों 
फिसी विशेष कार्यपद्धतिका उल्हेख नहीं मिलता । ह्वितीय 
फ्रसीसी विप्लवफे पूर्व जो सब समाज-सुधारक समाजवादी 
नामसे परिचित थे, उनफे मतबादका आधार था-लोक-फल्याण। 
उस समयफे समाजवादी टाम्स मूरके 'इउ्दोपिया! नासफे अनुसार 
“इड्टोपियन समाजवादी” नामसे परिचित हूं। सर टास्स मूरसे 
ऐेकर ओयेन, सेण्ट साइमन, फेरियर प्रोधन प्रश्ति समस्त समाज- 
वादियोंक्ो '(ड्टोपियन समाजवादी! नामसे अभिद्वित किया जा 
सकता है । इनके मतवादको राष्ट्र-सम्पकविद्दीन समाजवाद कद्दा 
जा सकता है। द्वितीय फ्रांसीसी विप्लवके बाद फिर इनका कभी 
अभ्युत्थान नहीं हुआ। 

मानव समाजके सम्बन्धमें यद्यपि उपयुक्त मतवादका समप्र 
यूरोपमें प्रचार हो चला था, किन्तु फ्रांसीसी विप्छयफे पूव इस 
मववादको टेकर कोई आन्दोलन सड़ा नहीं किया गया था। 
आदर्श राष्ट्रकी कल्पनाको वास्तव रूप देनेकी जिन छोगोंने वेप्टा 
की थी, उनमें 6740८४05 84७८४ की चेष्टा ही विशेष उत्हेख- 
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| योग्य है। इसने 5006४ ०( [24०७७ नामसे एक संस्थाकी 
प्रतिषा की थी, जिसमें दमें सर्वेत्रथम संवतन्त्रकी राष्ट्र हारा 
कार्यान्वित करनेकी चेप्टाका प्रमाथ मिलता है। प्रेफ्स बेकक 
विश्ुद्ध गणतस्त्रमूलक प्रजातन्त्रकी प्रतिष्ठा करना चाहता था। 
बिशुद्ध गणवन्प्रमूटक प्रजातन्त्रसे उसका अभिप्राय एक ऐसी 
समाज-व्यवस्थासे था, जिसमें आलक्ष्यका कोई स्थान नहीं होगा, 
कोई पेकार बैठकर अन्न-बस्त्र नहीं पा सकेंगे; प्रत्येक नामरिक, 
छसके छिये जो कुछ प्रयोजनीय द्ोगा, पानेका अधिकारी होगा; 
प्रयोजनफे अतिरिक्त उसे कुछ भी नहीं मिलेगा। 
व्यक्तिगत सम्पत्तिका छोप हुए बिना अत्याचार एवं श्रेणी- 
विशेषके विशेष अधिकारोंका छोप नहीं हो सफेगा | इसके लिये 
समस्त भू-सम्पत्तिपर राष्ट्रकरा अधिकार द्वीमा चादिये। कारण, 
भूमिको यदि सब छोगेंके बीच समान भावसे बांट दिया जाय 
तो बद दो दिनेसि अधिक नहीं टिक सफेगी। साम्यक्रो स्थायी 
करनेके लिये व्यक्तिगत सम्पत्तिका छोप करके राष्ट्रको समस्त 
धन-सम्पत्तिका मालिफझ बनाना द्वोगा। टाप्ट्र प्रत्येक प्यक्तिको 
उसकी योग्यताफे अनुसार कार्य देगा और उसके लिये जो कुछ 
प्रयोजनीय द्वोगा, उसे प्रदान करेगा । किन्तु अठारदबीं शवाब्दीके 
इन सब आदशंवादी दार्श॑निकों एवं प्रचारकोकि कार्यको दस यथार्थ 
रूपमें समाजवाद नहीं कह सकते । कारण, इन सबका आदर्श 
या एक संघवन्यकी स्थापना; और इनके द्वारा प्रचारिद साम्यवाद 
के आदशको यह वैज्ञानिक रूप प्राप्त नहीं दो सका था, जो बादमें 
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चलकर काले मार्क्स और एब्जेल्स द्वारा हुआ। 
ऊपर इस वातऊा उल्लेख हो चुका है कि दरिद्रोके प्रति 
सद्दानुभूति, प्रचछित समाज-व्यवस्थाक़्ी अनीति एवं अन्यायके 
प्रति आक्रोश तथा निषीड़ितों, शोपितों एवं बच्चितोंके प्रति 
स्थाय-विचार करनेकी कामना एवं प्रचेष्टासे ही कोई समाजवादी 
नहीं कहा जा सकता। जान स्टुअर्ट मिलने अपने आत्मचस्करमं 
एक भादर्श समाजके स्थापित होनेकी कामना प्रकट की है, जिसमें 
समाज आउढसी और परिश्रमी--इन दो श्रेणीफे मनुप्योमें विभक्त 
नहीं होगा, बिना काम किये किसीको भोजन नहीं मिडेगा और 
समाजका यह नियम धनो-द्रिद्रंके लिये समानरुपमें छागू होगा। 
इस समय परिभ्रमज्ञात वस्तुओंफ़ा वितरण जन्मगत अधिकारके 
ऊपर निर्भर करता है, किन्तु एक दिन ऐसा आयगा, जबकि 
सर्वजनसम्मत न्यायनीतिके ऊपर उसकी प्रतिष्ठा होगी। एक 
दिन ऐसा अवश्य आयगा, जबद्धि प्रत्येक ध्यक्ति द्वारा अर्जित 
धन-सम्पत्ति फेवछ उसके निञके भोगमें ही प्रयुक्त नहीं होगी 
बल्कि समाजफे सब छोगोंका उसपर समान अधिकार होगा ; 
अपने इन विचारोंके आधारपर मिलने अपनेको समाजवादी भी 
क॒द्दा है, और वस्तुतः जद्दांतक समाजवादफे आदर्शसे सम्बन्ध 
है। मिलकी इस आदर्श समाज-व्यवस्थाप्त समाजवादमूलक 
समाज-व्यवस्थामें बहुत कम अन्तर है। फिर भी मिलो हम 
समाजवादी नहीं कह सकते | कारण, हृहत्तर मानव समामकी 
कल्याण-कामनाते प्रेरित होकर उसने समाज-सुधारकी आकांश्ा 
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प्रकट की थी--समाज्ञ-व्यवस्थामें आमूछ परिवर्तन करना उसका 
उद्देश्य नहीं था । 

वैज्ञानिक समाजवादमें, जिसका सर्वप्रथम निरूपण मापसने 
किया था, आदुशवादी दाशनिर्कों एवं समाज-सुधारकोंकी भावु- 
कताफे लिये कोई स्थान नहीं है। इसमें मनुप्यकी दया, करुणा, 
सहानुभूति, समवेदना आदि सुकुमार उच्च दृत्तियोंके उद्देश्यपर 
भरोसा नहीं किया जाता, और न यही विश्वास किया जाता है 
फ्रि इन सब वृत्तियोंके क्विकाससे स्वतः एक दिन इस प्रकारकी 
नूतन समाज-व्यवस्थाकी स्थापना सम्भव होगी, जिसमें 
आधुनिक समाजके समस्त श्रेणीगत बैपम्यफरा अन्त हो जायगा, 
ओर सब मनुष्य परस्पर न्‍्याय-नीतिके साथ व्यवद्दार करते हुए 
प्रेमपूर्वक्त जीवन धारण फरेंगे। किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि 
समाजवादी मलुप्यक्री उच्च सुकुमार ब्त्तियोंको विलकुछ स्वीकार 
ही नहीं करता। व्यक्तिविशेष अथवा झुछ मनुप्योंमिं पीड़ितों एवं 
बच्चितों फे प्रति करुणा एवं समवेदनाका भाव हो सकता है और 
उनका यह भाव समय-समयपर उनके कायों द्वारा प्रकट भी द्ोता 
है, किन्तु कोई समय ऐसा आयगा, जबकि अधिकांश मलुप्य 
इन सब उच्च क्षत्तियों हरा अलुप्राणित होकर शोपिपतों एवं 
निषीड्वितोंफि प्रति स्याय करनेफे लिये प्रस्तुत होंगे, इस बातका 
विश्वास समाजवादी नहीं करते; क्योंकि इजारों वर्षफा अनुभव 
उन्हें यद्द थता रद्दा है कि अबतक इस श्रेणीके भावुक समाज- 
मुधारकोफे उपदेश एवं चेप्टाओंफे दोते हुए भी मानव-समाजका 
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प्रकृत कल्याण-साधन नहीं द्ो सका दै। पीड़ितों एवं वच्चितोंके 
प्रति सहाजुभूति प्रकट करनेवाढे दाशेनिकों एवं धर्म प्रचारकोंके 
उप्रेशोका अवतक जो कुछ परिणाम हुआ दे, उससे यह विश्वास 
नहीं किया जा सकता कि शोपकवर्ग उच सुकुमार गृत्तियोंसे प्रेरित 
होकर शोपितोंके प्रति स्याय-विचार करने और उनके प्राप्त 
अधिकारोंको स्वतः सॉंप देनेके लिये प्रस्तुत द्वोगा। इसलिये 
वैज्ञानिक समाजवादी समाज-व्यवस्थामें परिवर्तन छानेके लिये 
मलुप्यकी उच्च सुकुमार बृत्तियोंपर विश्वास नहीं करते; वे तो 
संसारके समस्त अन्यायको दूर करनेके छिये एक सुनिर्दिष्ट योजना 
(?]009 हमारे सामने उपस्थित करते हैं। 





माक्सवादका मूलसूत्र--डायलेक्टिक 

सोशलिन्म, कम्यूनिज्म- निज्म- सामाजवाद, साम्यवाद आदि 
शब्द इस समय इसने प्रचलित द्वो रहे हैं कि शायद द्वी कोई पढ़ा- 
लिखा व्यक्ति इनसे अनभिक्ष दो । किन्तु फिर भी यह निश्चितरूपसे 
फहट्ा ज्ञा सऊता है कि समाजवाद या साम्यवादके सम्बन्धमें जो 
छोग एक सुस्पप्ट एवं सुसम्बद्ध धारणा रखते हैं और उसके मूल- 
तत्वको सममत्ते हैं, ऐसे लोगोंकी संस्या बहुत कम है। हमें यह 
बात जान रफपनी चाहिये दि समाजवाद केवल एक राजनीतिक 
मतवाद अथवा अर्थनीतिके सम्बन्धमें कितने ही सिद्धान्तोंकी 
समष्टिमात्र नहीं है, बल्कि यह एक अखण्ड एवं अविच्छेच तथा 
सम्पूर्स दशंन है। मानव सस्यताके इतिहासमें अबतक जो घढ- 
नाएँ घट रही हूँ, उनके वेज्ञानिझ, ऐतिद्वासिछ, नेतिरझ, दार्शनिक 
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आदि तथ्योंकी अच्छी तरह छानबीन करके तीत्र विधाखुद्धि 
और प्रकृतिके द्वात उनकी परीक्षा-समीक्षा करके ओर फिर 
बास्तवके साथ उनका सामझस्य स्थावित करके ही इसके प्रत्येक 
सिद्धान्त या तत्वका निरूपण किया गया है। यह मनुष्यके सामने 
एक अस्पप्ट आदश रखरर उसकी कह्पनाको रंगीन कर देने और 
उसकी दृष्ठिफे सामने एक अलछीक कल्पित स्वप्न उपस्थित कर देने 
का प्रयास नहीं है । 

साक्सेके सतवादका दार्शनिर आधार फ्या है, इस प्रश्नके 
उत्तरमें दो परस्पर संश्छिष्ट विपयोका उल्डेस किया जा सकता दैं-- 
फागेव्लांब्ग शाबाध्यंगरॉध्या और प्राडपत्घंव्ण जिबलाग- 
॥७॥--अर्थाव्‌ आदर्शबादी देगेडडी डायडेकिफ युत्तिमणालीका 
जड़दर्शनमें प्रयोग और इतिद्वासकी वास्तव ध्याज्या। इन दो 
ब्रिपयोंका प्रतिपादन करके ही (माफ्सेने अपने मतबादकों एक 
अभिनव रुपमें प्रदान किया दै। माक्सके पहले आदर्श बादी हेगेल 
के सतवादका यूरोपकी चित्ताघारापर चिशेप रूपमें प्रभाव पड़ा 
था। देगेलके पूर्व वर्ती आदशेवादी एवं जड़वादी प्रायः सभी दाश- 
निर्ेने विश्वको स्थितिशील मानकर विश्लेषण किया था; किन्तु 
हेगेलने इसके विपरीत समग्र जगतरों परिवर्दनशीछ रूपमें स्वी- 
कार किया। उसके मतसे यह संसार सतत्‌ परिवर्तित होता हुआ 
चल रहा दे। इस विपरोतका जो मूख्सूत है, वद्दी हेंगेल द्वार 
प्रवर्तित डायडेकिक 7स्‍7९८४८ शर्थात्‌ बादानुवाद-पद्धदि है। 
हंगेलक्ी इस पद्धविके अनुसार समप्र संसार क्रमागत रूपान्वरित 
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होता आ रहा दहै। इसमें किसी भो बस्तुको स्थिर समझना 
भ्रान्तिमूडक है। दृश्यमान्‌ जगतके अन्तराल्में सार-सद्यके रूपमें 
परमात्माकी जो भावना (0००) है, वह भावना भी क्रम-प्रकाप्य दै। 
यद्द जड़ जगत जो हमें दृश्यमान्‌ होता है, बह भावना (06५) की ही 
अभिव्यक्ति है और यह भावना (0८०) ही सारसत्य है; जिसे हम 
जड़ जगत कहते हैं, वह सारसत्य नहीं--गौण दै। सृष्टिके मूलमें ।0९& 
के रुपमें जो सारसत्य है, उसके क्रमबिकासकी एक विशेष थाराका 
हँगेलने निर्देश किया है।| बह इस प्रकार है कि जब हम किसी 
सत्यका आविष्कार करते हूँ, उसी समय उसके विपरीत सत्यका 

सन्धान भी हमें मिलता दै। ये दोनों सत्य परस्पर-विरोधी और 
परस्पर-विपद्मान हैं। ज्ञानके मार्गपर जब हम ओर कुछ अश्रसर 
होते हैं, तो हम देखते दें कि ये दोनों परस्पर-विरोधी सत्य एरु ही 
पृद्दत्तर सत्यके दो पहल देँ। यह नवाविष्कृव वृहत्तर सत्य हमें 
घानके मार्गपर परिचालित करता है, ज़बतक कि यह सत्य एक 
ओर विरोधी शक्तिके सम्मुस़ीन नहीं होता। तथ इन दो विरोधी 
सत्येक्ि समन्‍्ययसे एक और नूतन सत्य हमारे सामने प्रकाशित 
द्वोता दै। यद्दी देगेल द्वरा आविप्कृत ;ग6८घ८ >ै९फा०्ठ या 
पिरोध समन्वयमूलऊ पद्वदि है । 7॥९ #$ या भावात्मक .गा- 
शाल्भं5 या अभावात्मऊ-इन दोनेंके सन्धानके फलसे (554- 
0:८७) समनन्‍्यय या सामस्यझी सृष्टि द्ोती है। इन तीन अंशों 
फो ऐफर द्वी ()3८८प४८ ४९४०१ या विरोध-समन्यय-मूठक 
पद्धतिफा जन्म दुआ है। 
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आरम्भमें माक्सका मतवाद भी हेगेलफे इस )छव्लांट्वा 
शशटांशीडण और पराडाणांव्व ऐैशल्यंथांडगा को लेकर ही 
आरम्म हुआ था, किन्तु बादमें माफ्से और उसके सहकर्मो 
एब्मेल्सने पुरातन आदर्शवादके मोहसे अपनेको मुक्त करफे इस 
डायहेक्टिक पद्धतिफा आश्रय अहण करते हुए जड़वादकों एक 
अभिनव रूप प्रदान किया। हेगेलके आदर्शवादको अस्वीकार 
करके भी मार्क्सने देगेलफे इस कथनको स्वीकार कर लिया कि 
वास्तव विरोध-समल्यय-मूलक दै। किन्तु मार्क्से मतसे यह 
यास्‍्तव स्थितिशील न दोकर परिवर्तनशील है, विकासको क्रिया 
है। समाजमें रहकर मनुप्य अपने जीवनकी आवश्यकताओंकी 
पूर्तिके लिये जो उद्योग करवा है, उससे उसकी क्षमतामें वृद्धि होती 
है. और उसझी यह क्रमश, क्षमतावृद्धि भो उस विकास-फ्रियाका 
ही रूप दै। मनुप्यने अपनी भोजन, वस्त्र एवं गृह सम्बन्धी आव- 
श्यकताओं की पूर्तिके लिये जो उद्योग किये और इन उद्योगोंमें 
उसे जो सफलता मिली है, इस सफलताऊा दी नाम प्रगति ह्दै। 
जड़प्ररृतिपर मनुष्यक्ी क्रमशः विजय, बुमुक्षा एवं रोगका निवारण, 
अधिफाधिक मलुप्योंकी जोचनझो आवश्यकताओंको पूर्ति, जीवन- 
को सब प्रझारसे परिपूर्ण एवं समृद्ध बनानेको चेप्टा- यही सब 
माफ्सकी दृष्टिमें मनुप्यके विासका प्रकृत रूप है। इसके साथ- 
साथ ज्ञानका जो विकास हुआ है और इस ज्ञानफे कारण दी 
आंशिक रूपमें मानवताका विकास भी सम्भव हुआ है, इसे 
मार्स्स अस्‍्वीकार नहीं करता। डिन्‍्तु विद्यारके व्रिकासमें हो 
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मानवताकी प्रगतिकी वास्तविकता सन्निद्धित दे, इस बातको 
सार्फ्स स्वीकार नहीं करता। भावोंका विकास प्रकृत विकासका 
एक साधनमात्र हे । मानवताका जो प्रकृत विकास हुआ है; उससे 
ही भावोंकी उत्पत्ति हुई दे । प्रकृतिफी शक्तियोंके साथ संप्राम करके 
जीवनकी आवश्यकताओंकोी छोननेकी क्रियामें ही मनुप्यको 
संसारके सारसत्यका सन्धान मिलने छगा | प्रकृतिफे साथ मजुप्य- 
का जो संप्राम चल रा है, उससे दी हमारे भावोंकी उत्पत्ति हुई 
है। इस क्रियाको न मानकर इसके विपरीत यह मानना कि 
आपके साथ मलुष्यंका जो संप्राम चल रदा है और इसके फल: 
स्थरूप विचारंमें जो प्रमति हुई है, बद्दी इतिहासका मौलिक 
सारतत्व है और प्रकृतिके साथ मनुप्यका जो प्रकृत-संप्राम चल 
रद्दा और उसमें उसे ओ क्रमशः सफलता मिल रही है, वह एक गौण 
चस्तु इ--सत््यको उसके सिरफे वछ सड़ा करना दै। (0 घछा0 
धार ध्प्पी 07 ७ ॥८०४व) माक्सके जड़बादका यही मूल सूत्र है । 
इस प्रफार हम देसते है कि मार्क्सने हेगेलफी [032८४८ पद्धतिफो 
प्रदण तो किया, किन्तु दंगेलने उसके ऊपर एक प्रारकी रहस्यमय 
आध्यात्मिकताका जो आवरण डाल रसा था, उसे उसने हृदा 
दिया। इस सम्बन्धम माय्सने स्वयं छिपा दे :--"[4८४८०७ 
प्ैज्ञां्वंए 45५ धाए. चिततेशाणां जराएएएॉए थी. ताव- 
८४८४5 0४ गा 5 शा।जांदयों छिपा ॥95 फैच्एता 
शंणड्ञाप्पे णी.. का प्राण 5 फ़ाल्टांड्टैऱ छा: ताञधान 
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हएंडआट5 था9 ताश00” अर्थात्‌ हेगेलकी जो युक्तिएणाढी है, 
वही मौलिक सिद्धान्त दै--किन्तु उसी दशामें, जबकि उसके ऊपर 
रहस्यमयताका जो आवरण पड़ा हुआ दे, उससे उसको मुक्त कर 
दिया जाय । ठीक इसी वातको लेकर द्वेगेलक्ी प्रणाहो और मेरी 
प्रणालीम सेद दै। 

माक्सने जब [)6[८८प्त्यो ऐै।वष्टापकांडत का सिद्धान्त 
प्रतिपादित किया, डस समय उसमे प्राचीन आदशंवादी एवं 
जड़वादी - दीनेमिंसे किसके भी सत्तफ़ों सम्पूर्ण झपसे प्रहण नहीं 
किया। उसने छिखा है :-“वर्तमान जगत असाम्रखस्य एवं 
आैफ्यसे परिपूर्ण होनेपर भी चलमान और परिवर्तनशीछ है भर 
यह परिवर्तन अप्नन्दरसे सुन्दर, अध्पप्टसे स्पष्ट, असामअस्यते 
सामझ्षय, अचेतत्यसे चैतन्य, वस्तुतः मिथ्यासे सत्यकी दिशामें 
हो रहा है। किन्तु यह परिवर्तन स्वतः नहीं होता। इस परि- 
यर्तनके पीछे एक उद्देश्य और योजना ( 7एए056 ब्ञावे जि ) 
होती है। स्वयं मानव-मस्तिप्फ ही इस परिवर्तनका मूल है। 
मजुध्यने जगतकों परिवर्तित किया है, किन्तु मनुष्य भी जगतका 
है| अंगविशेष है; इसलिये जगतके परिवर्तनके साथ-साथ पढे 
अपनेको भी परिवर्तित कर रहा दै। दृश्यमान्‌ जगत ही प्रदुत वस्तु 
है; किन्तु वद्दी सव बुछ नहीं दे, वही एकमात्र सत्य नहों है! यह 
रश्यमान्‌ जगत परिवर्तनशीछ दै,अतएव सत्य भी इस परिवर्तनफे 
यीचसे द्वोफर परिवर्तनके सार्गलि परिवर्तवके साथ-साथ प्रकाशित 
होता रहता है और इस परिवर्देनके कारण ही कछ जो सत्य और 
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प्रकृत् था, वह आज पिथ्या हो गया है, और आज जो सथ् 
और प्रकृत है, वही भविध्यमें नूतनके साथ-साथ मिलूफर मलिन 
हो जायगा और यह नूतन फिर सत्यका सन्धान देंगा। 

इस परिवर्तनकी सूचना ही छगल्लांट्ण कैलांगीडाा 
हमें देता है और यद्द ववाता है कि यह परिवर्तन किस प्रकार 
होता दै। इस परिवर्तन-;्रणाढीका नियम फ्या है? इन्हीं सब 
प्रश्नोंका उत्तर हमें 7)5०८४८४) १०८४४०॥५४७ देता दै। इसे 
708०८४ ८४] इसलिये कहते दूँ. कि इस दर्शनके मतसे किसी भी 
बस्तुके परिवर्तनफे मूलमें उसका अन्तर्गत विरोध काम करता है। 
किसी बस्तु या सामाजिक-संस्था या व्यवस्था-प्रणालीक अन्तर्गत 
जो विरोध द्वोता है, वद्द विरोध द्वी उसके परिवर्तनका कारण 
द्वोता है, और यही अन्तर्विरोध एक समाज-व्यवस्थाकों परिवर्तित 
करके उससे उत्कृष्ट समाज-ब्यवस्थाकी भित्ति स्थापित करता 
है। अन्तर्धिरोधके कारण दी परिवर्तन होता दै, इस क्‍भ्रशारका जो 
दृष्टिकोण है, उसे दी [).0८८४८ कद्दते दे । 

छग्राल्णांटव फैनालांगीजआ में जो लोग विश्वास करते है 
ये सत्य या प्रकृत जयतको वास्तव लगतसे प्रथक्‌ नहों सममले, 
ओर न प्रथर रूपमें उसको सोज्ञ करनेझी चेप्टा करने देँ। 
वास्तव जगवऊ़ो थाद देकर जो लोग किसी देवी या मानसिक 
प्रफृतिफा अनुसन्धान फरते ईं, वे अपने कल्पित जगतऊो हो सत्य 
मात छेते हैं, और प्रफृत जगतके दोपों एवं बुटियेंकों दूर करफे 
उसे और भी सुन्दर एयं सुसंगठित बनानेझी घेप्टा महीं करते। 
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इस श्रेणोके भावुक दा्शनिकोंफों लक्ष्य करके ही माफ्तने लिसा 
दे ४-4 ए[प]७5०ए५४९६७ पंपैी+७:६० 8५78 ठणग9 एष्ट्ताप्टप्ट्ते 
06 छत घ एड्वा0ए5 श्०३ए5) 06 8७४ 45 00 एबाए९ 
६.” आर्थात्‌ दार्शनिकोंने अवतक संसारकी विभिन्न रूपमें व्याख्या 
की है; किन्तु उनका काम होना चाहिये संसारकों परिवर्तित 
करना। माफ्सके इस कथनका अभिप्राय यही दे कि दार्शनिक 
अबत्तक सिद्धान्तोंको लेकर ही माधापच्दी करते रहे हैं, उनका जो 
उचित कार्य है, उसे उन्होंने नहीं क्रिया दे) उनका यद्द उचित 
कार्य होना चाहिये कि संसारमें परिवर्तन छाना, उसे ओर भी 
सुन्दर और सुगम बनाना। माय्सकी दृष्टिमें दर्शनशास्त्रका यही 
वास्तविक स्वरूप है । 

डायडेकिफफे सम्बन्धमें ऊपर जो विवेचना को गयी है। उससे 
उसके विभिन्‍न अंगोंका निरूपण निम्नलिखित रुपमें किया जा 
सकता हैः-(१) संप्ताकका सब कुछ परियर्तित होता हुआ 
चछ रहा दै--यह विवर्तन मनुप्यको आर्थिक, सामाजिक एवं 
राष्ट्रीय विधि-व्यवस्था, चद्धांतक कि उसके मनकी घारणा या 66० फे 
क्षेत्रम भी परिलक्षित होता दै। यह ठीक है कि गतिका वेग सव कषेत्रोमें 
समान रुपसे नहों द्दोता, किन्तु विश्ठेषककी व्यापक दृ्टिसं चिर- 
स्थिरता कहीं भी नहीं पायी जाती। ( २) इस परिवर्तनका बीज 
बस्तुफे अन्तर्गत हो निहित रहता दै-यदी प्राकृतिक नियम दे, 
इस ग़तिका चेग वस्तुके अन्तगेत परस्पर-विशरोधी शक्तियोंकि 
संधर्षरा परिणाम-मात दै। झिन्तु यह परिवर्तत आकस्मिक रूपमें 
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विना किसी उद्देश्यके जसे-लैसे नहीं हो जाता। जड़ पदार्थ, जीवन 
या मनुष्य द्वारा रचित संस्थाओंका गठन द्वी इस रूपमें होता है 
कि उसमें 70०७४०॥ या ऋमविकासका एक विशेष लक्ष्य अवश्य 
रहता है। पूर्वके जड़वादियोंने संघारको जो यांत्रिक व्यास्या 
की थो, जिससे किसी नूतन वस्ठुकी उत्पत्ति सहज ही नहीं जानी 
जा सकती, उसे माफ्सने स्वीकार नहीं किया! (३) विवर्तन- 
प्रणालीका सत्र क्षेत्रोंमे एक विशिष्ट रूप द्वोता है-पहले बस्तु- 
विशेपक्ी उत्पत्ति, फिर उसकी विरोधी शक्तिक साथ उसका संधान 
और अन्‍्तमें परस्पर दो विरोधी शक्तियोंका समन्वय, और इस 
समन्वयसे फिर नूतन परियर्तन-धाराका सृत्रपात। ( ४) सनन्‍्धान 
के; नियमानुस्तोर एक द्वी समय परस्पर-विरोधी वस्तुओं या 
शक्तियोंका अवस्थान और एकऊा दूसरेमें अनुप्रवेश देना सम्भव 
दो सऊता दे; किन्तु परिणाममें यह एकत अवस्थान कायग नहीं 
रह सकता । इसछिये विरोध द्वी क्रम-विकासके सार्गते सामंजस्य 
शाह पहुंचानेक़ा उपाय दै। श्रेणी-संयर्ष द्वारा श्रेणी-मेदके अबसान 
की क्षो धारणा है, यह इस नियम के अठुसार ही है। (५) परि- 
सर्नन या प्रगतिकरी घारा बृत्ताजार या सरल रेजाके रुपमें नहीं 
दोती-(5ाण) आवत्तेके समान इसका रूप द्वोना स्वाभाविर 
है, अर्थात्‌ पंग-पगपर इस उन्‍नतिकी सीढ़ीपर चढ़कर चल रहे 
हैं, परिणाममें समनन्‍्यय (5-८७) के समय दम ठोर उसी 
स्थानसे छोट नहीं आते। ( ६) विवर्तेनका वेग सत्र समय समान 
नहीं धोता--उसका छन्दर कभी दुतगति ओर कभी गृदु मन्दगति 
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रूपमें होता है | ऋ्म-विकासका रूप अविच्छिन्न सतोतके समान 
नहीं होता--एक सारसे दूसरे सारमें जाते समय ८०४७ या #ःव्या 
होना खाभाविक है। सिनथिसिस या समन्वय ठीक दो विरोधी 
वस्तुओंका मिलन या 0०977०7ां5€ नहीं है; उसमें सर्वदा 
किसी अतिरिक्त गुण अर्थात्‌ १०७१५ का आविर्भाव होता रहता 
दै। इस प्रकार मार्क्सने स्थिर क्रिया कि विध्ठन इतिहासका 
अपरिद्यार्य्य अंग है| 

डायलेकिक प्रणालीके विभिन्‍न अंगोंके सम्बन्ध विचार 
करनेके बाद हमें अब यह देसना दे कि यह 39शमंधौ्या फ्या 
है? फ्योंकि ॥॥00८४७॥७०) या जड़बादको सममनेऊे बाद ही 
हम [)96९०४८७ 9 ५१८मंबरांडया फे वास्तविक सर्मको समझ 
सकते हैं। 

माफ्सके पूर्व जड़वादी दार्शनिकोने ॥[०६७३०॥59 या जड़- 
वादेका अथ जिस रूपमें लिया है, उससे माक्से द्वारा प्रतिपादित 
अर्थ सम्पूर्ण भिन्‍न दै। विचार और क्रियाकी एकताके कारण 
माफसे दशनऊे अनुसार इस शब्दका जो अर्थ किया गया है, वह 
उसके पहलेके अथसे सर्वधा भिन्न है। आद्शबाद एवं जड़वादके 
घीच जो परम्परागत भेद चला आता था, उससे यही सममा 
जाता था कि विचार एवं क्रियामें एकता नहीं हो सकवी | इस 
भेदके अनुसार आदर्शवादी यद्ध विश्वास करते थे कि मन और 
भाव जगव ही वास्तविक हैं, और पदार्थ इससे प्रथक्‌ हैं। इस 
विश्वासके कारण जड़वादके साध हमारे मनमें यद घारणा जम 
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गयी थी कि जीवनमें किसी उद्देश्य या नैतिक प्रयज्ञके लिये कोई 
स्थान नहीं है और हमारी जीवन-प्रणाली इस रुपमें होनी चाहिये, 
जिसमें भौतिक पदाथे द्वी हमारे लिये सबसे बढ़कर महत्वपूर्ण हों 
और हमारी तात्कालिक भौतिक कामनाओं एवं काम-वासनाओं 
की तुष्टि द्वी हमारे ठिये श्रेय हो। जीवनफे सम्बन्धमें हमारी जो 
यह जड़बादमूलक घारणा है, उससे हम जड़वादी मनुप्य एसे ही 
कहते हैं, जिसके ज्ीवनमें फिसो महन्‌ एद्देश्के ख्यि कोई स्थान 
नहीं दो; जो स्वार्थपरायण एवं स्वार्थलेवी हो और जो भौतिक 
सुगोंकी प्राप्तिमें ही। व्यस्त रहता हो । इसके विपरीत आदर्शवादी 
मनुष्य दम उसे समभते हूँ, जो अपनी जीवन-यात्राफ़ो एक सिद्धान्त 
के अनुसार परिचालित करता है और जिसमें तात्कालिक भौतिक 
कामनाओंफी तुप्टिसे विरक्ति और व्यापक, उदार एवं स्वार्थ रद्धित 
उद्देश्यके प्रति अनुरक्ति होती है। किन्तु यह भेद तभीतऊ रद्द 
सकता है, जबतक हम विचार ओर क्रियाकों परस्पर भिन्‍न 
सममते हैं, क्योकि इस भेदका आधार ही यह हद कि पदार्थ 
(४५७८) और मन (७:॥0) परस्पर-विरोधी हूँ। झिन्तु जिस 
क्षण इम इस बातकी उपलब्धि कर टेंते दें कि जीवन दी क्रिया दे 

और मानव-जीवन सचेतन-क्रिया है, उसी समय आदर्शवाद 

और जड़वादके बीच यह कठोर भेंद नदों रद जाता। इस भेदके 

मिट ज्ञामेपर जड़वादके मोलिऊ अर्थमें द्वी परियर्तन द्वो जाता दै। 

इस नूतन परिभाषाके अनुसार जड़वादी मनुष्य यद्द दे, जो यह्द 

जानता है. कि वह दया कर रद्दा ईै। जो पूर्ण चेतनताके साथ 
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कार्य करते हुए यद्द जानता दै कि वह इस ढंगसे कार्य क्यों कर रहा 
दे और उसके कार्यका परिणाम क्या होगा। इसके विपरीत, 
अदशेवादी मनुष्य वद्‌ दै, जो इस वावसे अवगत नहीं है कि 
उसके भाव और उसझी कार्यप्रणालीमें क्या सम्बन्ध है और 
जिसके आचरण और उसके परिणाम स्थ्रयं उससे ही छिपे रहते 
है। इसलिये माक्सकी इस परिभापाऊे अनुसार जड़वादमे जिस 
बातपर जोर दिया जाता है, बद यह है कि मानव-जीवनों 
क्रिया ही प्रधान वस्तु दै और सब क्रियाएं वास्तव )॥४६०मंवा 
हैं। इस प्रफारका जड़वाद निम्न कोटिकी जीवन-प्रणाढीका 
धोतऊ नहों है, घल्कि इस प्रकारके भहन्‌ जीवनका घोतक है, 
जिसमें उच्च ज्ञान एवं जीवनके सम्पस्धमें गम्भीर रूपसे विचार 
फरने ओर उसके महत्वकी उपलब्धि करनेकी प्रेरणा द्योती दै। 
साधारण कोठिका आदर्शवादो जिस प्रफारके निःस्वाधथ-भाव एवं 
परिषृर्ग जीवनक़ी कल्पना भौ नहीं कर सकता, उस प्रडारके 
निःस्वार्थ-भाव एवं परिपूर्ण जीवनके लिये इस जड़बादी जीयनमें 
आहान द्वोता है। 

माफ्से पूव दार्शनिकोमें एक ओर भाववादी जिस प्रकार 
नूतनकी सृष्टि किसी दैवी-शक्ति द्वारा मानते थे, उसी प्रकार 
दूसरी ओर इसके विपरीत,जड़वादी यह कहा करते थे कि नूतनकी 
सृष्टि द्वोवी हो नहीं; भाववादी जिसे नूतन कहते हैं, चद पुरातनरा 
अवस्था विशेषमें प्राप्त दो जाना है; वस्तुतः नूतन छुछ भी नहीं 
है। किन्तु इस मतवादमें एक कठिनाई यह थी कि यदि 
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सजीव पदार्थ निर्जाब पदार्थकी अपेक्षा नूतन नहीं हैं, तो क्या 
कारण दै कि एकमें जीवनीशक्ति हम पाते हूँ ओर दूसरेमें 
नहीं १ और यदि नूतनकी सृष्टि हम मान छेते हैं वो जो था ही 
नहीं, उसकी सृप्टि किस प्रकार हुई? इसलिये अवश्य ही 
फिसी देवीशक़तिकी प्रेरणासे नवीनकी सृष्टि सम्भव हो सकती 
ह्दै। 

जड़वादात्मक दुर्शको इस सटूटसे बचनेके लिये दी 
जड़वादकों ४८८घ८४ के ऊपर प्रतिप्ठित किया गया-- 
अर्थात्‌ दर्शन जगत ])6०घववं 'िववालांध्रॉंण की अब- 
तारणा की गयी | मापर्सने नूतनकी सृष्टि स्‍्वीफार कर ली 
और यद्द धताया कि जड़वादकों दृढ़ करनेके लिये [)८८घ०७ 
का आश्रय ग्रहण करना द्वोगा) समस्त छष्टिफे मूलमें फेल 
निजी पदार्थका अस्तित्य होनेपर भी सृ्रि-प्रणाली ए०एपं० 
या साधारण क्रम-विकास द्वारा होती है। इस प्रकारका क्रम- 
बिकास द्ोते-होते एक असाधारण रि८७०ए०४०॥ या विषप्टय 
दो जाता दै। इस असाधारणके साथ अपूर्बकी सृष्टि द्वोती है; 
जी पहले नहीं था, उसका आगमन द्वोता है। किन्तु इसके 
मूठमें कोई बाह्य या देवीशक्ति नहीं द्वोती | पदार्थकों अन्तर्निद्वित 
शक्तिफ फलस्वरूप साधारण ऋम-विफास दोते-दोने एफ असा- 
धारण घटना सद्ददित द्वो जाती है, एक नूतनक्ा आविर्माव 
दो जाता है। ( ९०७४० ) छम-विकासके मार्गसे को यह 
( २०४०एघंणा ) विप्लत दो जावा है, इस गतिको ही. एॉ2- 
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]९८०४८६ कहते द।इस ]9)90०८४०५ के ऊपर जब (्वाध्त॑गीडा) 
जड़वाद की प्रतिष्ठा होती है, तभी जड़वादका मूल सुदृढ़ द्ोता 
है। विप्लवी दर्शनमें इस जड़वाद को ही |)9०८मंव्ण 
छ४ल्यंशांडा अर्थात्‌ परिवर्तनशीऊ या गतिशील जड़बाद 


कहते हुँ 


इतिहासकी वास्तव व्याख्या 

माक्सके मतवादका दूसरा मूछ सिद्धान्त दै--इतिद्दासकी 
वास्तविक व्यास्या ( १टयंबाह वशल्य[ा८्घार्पणा ण वि5- 
६०४))। मानव-समाजकी इतिहास-चर्चा करते हुए मा्कसको इसका 
एक विशेष रूप दिखाई पड़ा। देगेल आदि आदर्शवादियोंको 
भानब-जातिकी ऐतिहासिक घटनाओँमें एक समान घारा एवं 
एकता दिखाई .पड़ती थी। इस एकुताको वे भगवानकी इच्छा 
अथवा मनुप्यफे किसो विशेष सनोभाव, चिन्ताघारा या प्रचेप्टामें 
सोजते थे । देगेलके मतानुसार इतिद्दास आत्माफ़ी स्वतन्त्रताकी 
ओर अप्रगति है। इस स्वतन्त्रताका आत्मचतस्यमें ही सन्‍्धान 
मिल सकता है| पूर्ण आत्मचेतन्य ईश्वर दै। इसलिये इसिद्ास 
हैबरफा द्वी आत्मचरित्र है। इसके विपरीत, मास को इतिद्दासका 
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मूलसूत्र धनोत्पादनके व्यापारमें, सनुप्यफे साथ भलुष्यके सम्बन्धमें 
दिखाई पड़ा। यही सम्बन्ध समाजमें भिन्न-भिन्न श्रेणियोंका 
रूप ग्रहण करता है। जीवित रहनेके लिये आवश्यकीय वस्तुओंकी 
उत्पादन-प्रणाली द्वारा ही मनुप्य-जीवनके सामाजिक, राजनीतिक 
एवं बौद्धिक कार्य नियन््रित होते हैं। मनुष्यक्ी विचारधारा द्वारा 
उसका अस्तित्व नियन्द्रित नहीं होता, सामाजिक अस्तित्व द्वारा 
दी उसकी विचारधारा नियन्त्रित होतो है। समाजके लिये आव- 
श्यक्रीय बस्तुओंकी उत्पादन-प्रणालीके विस्तार एवं परिपृष्टिके 
बीच एक ऐसी अवस्था आ उपस्थित होती है, जबकि उसकी 
विभिन्‍न धाराओंमें विरोध उत्पन्न हो जाता दै। धन एवं पण्य 
उत्पादन करनेवाडी शक्तियोंकी वृद्धि एवं परिवर्तनके फलस्वरूप 
पहलेफे सम्बन्ध शिथिरू होने रुगते हैं। इसके बाद ही समाझमें 
विश्वव-युगका आविर्भाव द्ोने छगता ह्दै। 

इतिदवासकी वास्तव व्याख्याका अर्थ यह नहीं है कि मनुष्य 
फेघल व्यक्तिगत सुसन-सुविधा प्राप्त करनेफे उद्देश्य द्वारा परिचालित 
होता दै। मार्क्सने यह कहीं नहीं कह्य दे कि केवल आर्थिक स्वार्थ 
द्वारा ही मानव-समाज नियन्प्रित द्ोता है। उसने इतना ही कहा 
है कि आर्थिक स्वार्थ या आर्थिक सम्बन्धकी शक्ति इतनी अधिक 
दोती है कि मानव सम्यताके एक स्वस्से दूसरे स्तरमें उत्कमण 
करनेमें अधिकांश युक्तियां इसके पक्षमें ही पायी जाती है। इति- 
हासकी वास्तव या आर्थिक ब्याख्याड़ा असल मवलय यह है कि 
बस्तुओंा उत्पादन, और जिस सामाजिक अवस्थामें वस्ठु 
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उत्पन्न होती दे, उसीके उपर समाजकी नींव खड़ी की जाती है। 
सम्राजकी यह नींब या मूछाधार उसके मनके ऊपर जो प्रभाव 
डालता है, उससे ही उस समाजकी नीति, धर्म, दर्शन, कहा आदि 
विषयोमें धाग्णाएं निश्चित होती हैँ | इसलिये वस्तु-उत्पादन व्यव- 
स्थामें परिवर्तन होनेके साथ-साथ सामाजिक जीवन और उस 
समाजके मनोभावमें परियर्तत होना आरम्म होता है। भाक्पने 
लिखा हे :--“सामाजिऊ रूपमें बस्तु प्रस्तुत करते-करते मनुप्य 
कितने ही निर्दिप्ट उत्पादनगत सम्बन्धों ( 270तंप८४ए८ कट 
पं०गर/आ० ) फे साथ आवद्ध दो जाता दै। इसमें उसकी इच्छाऊा 
कोई स्थान नहीं होता) ये ही उत्पादनगत सम्बन्ध एक होकर 
समाजकी आर्थिक भित्तिकी रचना करते हैं ओर इस भित्तिके 
ऊपर ही राजनीति और कानून बनते हैं। मनुप्यके वास्तव जीवन- 
की उत्पादन-प्रणाो ही उसके सामाजिक, राजनीतिक एवं मान- 
सिक जीवनकी सत्ताका निर्देश करती है। मजुप्यकी मनोवृत्ति 
उसके जीवनको निर्दिष्ट नहीं करती, बल्कि उसका सामाजिक 
अस्तित्व ही उसके मनोभावऊो निर्दिष्ट करता है ।” 

किन्तु इसके बाद प्रश्न यह उठता है कि वस्तुकी उत्पादन- 
प्रणाली और मलुप्यके मनोभावमें परिवर्तन क्यों होता है ? इस 
प्रश्नके उत्तरमें माफ्सने कह्दा है :--“जीवनके क्रमविकासके किसी 
विशेष समयमें समाजको वस्तुमूलक उत्पादन-शक्तिके साथ उस 
समयके उत्पादुनगत सम्बन्ध ( अर्थात्‌ उस समयक्री उत्पादन- 
अवस्था और उस समयझी सम्पत्ति-व्यवस्था ) का संघर्ष होता 
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है। पहलेकी उत्पादनशक्तिके साथ इन सब उत्पादन-अवस्थाओं 
का मेल था, किन्तु अब ये ही अवस्थाएं नूतन उत्पादृनशक्तिके 
सामने वन्धनखछप हो जाती हैँ। तब सामाजिक बिप्वुव शुरू होता 
है। समाजकी आर्थिक भित्तिमें परिवर्तन होनेफे साथ-साथ 
समाजकी मानसिक विचारधारा आदिमें भी थोड़ा-बहुंत परि- 
चर्तन द्रुतगतिसे होने लगता दै।” 
इस प्रकार हम देखते हैं. कि साय्सके मतसे समाजके जितमे 
नियम और विधि-विधान होते हैं, उन सबफे मूलमें समाजकी 
सूजन या उत्पादनशक्ति ही काम करती दै। यह शक्ति कह्दां 
कौनसा रूप प्रहण करेंगी, यह बहुत छुछ भौगोलिक अथवा प्राकृ- 
विक यरिस्थितियोंके अपर निर्भर करता दहै। उत्पादनशक्तिद्दी 
मनुष्य-मनुष्यके वीच एक आर्थिक सम्बन्ध स्थापित कर देती है, 
और बादमें इस आर्थिक सम्बन्धकी भित्ति करके समाज एवं राष्ट्र 
विशेष-विशेष रूप ग्रहण करते हैँ। प्रति युगमें, यहांतऊ कि प्रति 
क्षुणमें यह आर्थिक एवं सामाजिक भित्ति द्वी मनुष्यकी समस्त 
भनोवृत्ति, उसकी विचारधारा, उसकी कल्पना, उसकी ध्यानधारणा 
आदिको नियन्त्रित करती है। किन्तु इससे यद नहीं सममाना 
चाहिये कि मनुष्य स्वयं सर्वथा निःसद्राय है, और इस 50८0०0- 
€८०ा०रां० [70ण7१8४०॥ के ऊपर' भरोसा करके वह स्वयं 
सक्रिय एवं सचेष्ट नहीं वना रहे | माने स्पष्ट रूपमें यह बात 
स्वीकार की है कि प्रकृति जिस तरह मनुप्यके ऊपर अपना प्रभाव 
डाली है, उसी प्रकार मनुष्य भी प्रकृतिरे ऊपर प्रभाव डालकर 


[ ४७ | 


अपनी परिस्थितियोंमें बहुत कुछ हेर-फेर और परिवर्तन करनेमें 
सम द्वोता है, और इस प्रकार वह अप्रद्यक्ष या अज्ञात रूपमें 
अपनेको भी बहुत कुछ परिवर्तित कर देता है। मनुष्य और 
उसकी परिस्थिति परस्पर प्रभाव डालकर, एक-दूसरेके द्वारा प्रभा- 
विस होकर इतिहासके पप्ठोंकी रचना करते आ रहे हैँ। इसलिये 
इत्तिहास स्वयं कुछ नहीं करता। ममुष्य-प्रकृति, जीवन्त मनुप्य ही 
सब कुछ करता है। इतिहास अपने उद्देश्यकी सिद्धिके लिये मनुष्य 
को सांधन नहीं बनाता, वल्कि मनुष्य अपने उद्देश्यकी सिद्धिके 
लिये जो कार्य करता दै, उससे प्रथक्‌ इतिहास और कुछ 
नहीं है। 


श्रेणी-संग्राम 

माफ्सके मतबादका दूसरा सिद्धान्त है श्रेणी-संप्राम ( (७५ 
50880 )। मनुष्य और मलुप्यफे बीच जो इन्द्र-विरोध देसे 
जाते हँ-विज्ञानसम्मत विश्लेपण द्वारा माय्सने उसके मूछ कारणका 
आधविप्फार किया दै। श्रेणी-संघर्प ही इन सब इन्द्ध विरोधोंका 
मूठ कारण है। 

सानव-समाजको प्रथम अवस्थामें श्रेणी-मेद नहीं था। उस 
समय समाजकी जेसी अवस्था थी, उसमें प्राकृतिक सम्पत्ति- 
साधनोंपर समग्र समाजका समान रूपमें भोग-अधिकार था। 
इसके बाद समाजमें जो छोग शक्तिशाली थे, वे एक-एक कर 
समाजके अधिपति बननेझी चेप्टा करने छगे। उस समय भी 
दास-प्रथामें एक मनुष्य द्वारा अपर मनुप्यका शोपण चछता था। 
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किम्तु बहू शोषण धतमान समय जैसा व्यापक नहीं था! उस 
समयके शोपणने कच्चे और तेयार मार्लंके व्यवसाय और आर्थिक 
शोपणका रूप धारण नहीं किया था। इसके वाद क्रमशः समाज- 
व्यवसायमें परिवर्तन ध्ोनेफे साथ-साथ प्राचीन कालकी साम्य- 
बादी समाज-व्यववस्थामें दास एवं सामन्त प्रथाका और उसके 
बाद आर्थिक शोपण-ब्यवसायका समाजके अन्दर प्रवेश हुआ। 
“जिसकी छाठी उसकी भंस”--इस नीतिने समाजकी एक श्रेणीको 
शक्तिशाडी और दूसरी श्रेणीकों नि्रेछ घना दिया। प्रछृतिके 
भण्डारमें जो छुछ सम्पत्ति थी, उसपर अधिकार करनेके लिये 
उस समय जो साथन और उपाय उपलब्ध थे, उनके द्वारा ही उस 
समय शोपषण-कार्य चलता था। इस प्रकार एक दल मनुप्य-समाज 
के अधिपति घनकर रहने छगे, और उन्होंने अपनेमें एक श्रेणीको 
समाजका शासन फरनेके लिये तैयार किया। इसके बाद इन 
मुट्रीभमर शोपक अधिपतियोंफे चिरुद्ध उस समयके धहुसंख्यक 
शोवित समाजने संग्राम किया। उन्होंने शासनकी क्षमता छीमकर 
सम्यताके साथ-साथ विज्ञान एवं वाणिज््यका विस्तार किया। 
अब शोपित समाजकी उस श्रेणीनी--जिसने शासन-श्षमता प्राप्त 
की थी--अपनी शक्तिको सुच्छ करनेके लिये बहुसंख्यक छोगोंकी 
सांगीशी उपेक्षा की । किन्तु समाजफे अधिपत्तियेके साथ धप्राम 
फरनेमें सबने एक साथ मिलकर शोपित श्रेणीके रूपमें संग्राममें 


भाग लिया था। इस प्रसार सामन्त प्रथा ( 7८पतंआ5घ ) से 
ष्ट 
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वर्तमान बुर्जुआ या धनिक प्रथाका आविर्भाव हुआ। बुजुआ श्रेणी 
चह है, जिसने सामन्‍्तशाहीके विरुद्ध संप्राम करमे और उसका 
उच्छेद साधन करनेमें शोपितोंके साथ कन्धेसे कन्या मिलाया था 
और थादमें क्षमता प्राप्त करके बहुसंप्यक शोपितोंकी उपेक्षा 
कर दी। 
इस प्रकार हम देखते हैं कि आदिम कालफे साम्यवादी- 
समाजफे लुप्र होनेफे वादसे ही मानव-समाज दो परस्पर-विरुद्ध 
श्रेणी या दलमें विभक्त हो गया। उनमें एक दलफा धन-उत्पादनके 
समस्त साधनॉपर अधिफार हो गया और उसके इस अधिकार 
या मालिफाना हकको कायम रखनेके लिये जो शासन-व्यवस्था 
फायम हुई, उसपर भी उसीका अधिकार कायम हुआ। यही दछ 
चर्तमान समाजका शासक-दलू घना हुआ दै। माक्सकी भाषाें 
यही चुजुआ दल है । समाजकी जो साधारण श्रेणी है, उसमें केषल 
परिश्रम करनेकी क्षमता एवं दक्षता है। यह श्रेणी सर्वहारा अमिक- 
दल है। 
माफ्सका कहना दै कि उत्पादन-वब्यवस्था और उत्पादन- 
शक्तिफे बीच जो घात-प्रतिघात चछते रहते हैं, उसीफे परिणाम- 
स्वरूप समाजका क्रमविकास भी द्ोता है। उत्पादन-व्यवस्था 
और उत्पादनशक्तिके बीच घात-प्रतिघात होते रहनेफे फल्खरूप 
समाजमें दो विरुद्ध श्रेणियोंका उद्भव होता है और इन दो 
विरुद्ध श्रेणियोंके संघर्पते हो युग-युगमें नूतन सम्यताकी सृष्ठि 
द्वोती है। 
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मार्क्सके मतसे पाइ्चाद्य सम्यताका क्रविकास इस श्रेणी- 
संघर्षका ही परिणाम है। सामन्त-प्रथासे पूंजीवादकी सृष्टि हुई 
और इस पूंजीबादके अन्दर दी साम्पवादकी सृष्टिक्रिया चल 
रही है। धनिक और श्रमजीवी दुलने किसी समय एक साथ 
होकर धर्मपुरोहित और सामन्तोंके विरुद्ध संग्राम चछाया था। 
जब धनतनत्र विजयी दोकर समाजमें प्रतिष्ठित हुआ तो अ्रमिक- 
संघ उससे पृथक्‌ होने लगा। साफ्सने लिखा है कि परस्पर-विपरीत 
क्रियाशीर बास्तवश्रेणीके सल्घानसे समाज नूतन भावमें संस्कृत 
होकर आगे बढ़ता है और जभी कोई श्रेणी समाजकी इस अग्र- 
गतिमें बाधक बनकर उपस्थित होती है तो उसकी पराजय 
अचश्यम्भावी होती है। धनतस्त्रवाद समाजवादकी अपेक्षा 
श्रेष्ठ संस्कार समाजमें छाया था; किन्तु जब उसका दान समाप्त 
हो रहा है तो उसे पीछे छोड़कर आगे बढ़ना होगा; इसमें किसी 
प्रकारकी मोह-ममता या दुर्वछता दिखानेसे काम नहीं चलेगा। 

माक्‍्सने लिखा है--“समाजमें अतीत काल्‍में और बतमानमें 
जो असाम्य एवं अन्याय थे और हैं, श्रेणी-विभाग ही उनका 
मूल कारण है। चर्तमान युँगमें सर्वहारा अमजीबी श्रेणीकी जो 
सृष्टि हो गयी है, उसके एकाधिप छाभ करनेपर ही श्रेणी- 
विभागका छोप द्वो सकता है। श्रेणीहीन समाजमें सब प्रकारके 
शोषण एवं शासनका अन्त हो जायगा, उस समय मसुप्य 
किसीका दास बनकर नहीं रहेगा; आर्थिक शक्तियां मनुष्यके 
इतिहासको नियन्त्रित नहीं करेंगी, मनुष्य खयंही अपने इत्ति- 
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धहासको नियन्त्रित करेगा। मनुप्य उस समय अधह्टका दस 
होकर नहीं रहेगा, वह अद्ध या नियतिका प्रभू चन जायगा।” 
मार्क्सके मतवादमें श्रेणी-संग्रामको एक प्रमुख सिद्धास्तके 
रूपमें माना जाता दै सही, किन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये 
कि यह मावसेका कोई मौलिक सिद्धान्त है। मायसने सन्‌ ९८५२ 
ई० में अपने एक पत्रमें वेडमेयरकों छिखा था--“जद्वांतक मेरा 
सम्बन्ध है, वर्तमान समाजमें श्रेणी-मेद तथा श्रेणी-संघर्षके 
अरितित्वका पता छगानेका श्रेय मुझे नदीं है । धनिक बर्गके ऐति- 
द्ासिकोंने भुकसे बहुत पहले ही इस ओओेणी-संघर्षफे ऐतिहासिक 
विकासका प्रतिपादन किया था। इस विपयमे मैंने जो छुछ किया 
है बह इतना ही है कि-(१) इस श्रेणी-भेदका सम्बन्ध उत्पादम< 
प्रणालीके परिणामखरूप कतिपय ऐतिहासिक संप्रामोंफे साथ है; 
(२) श्रेणी-सह्ृर्षका अवश्यम्भावी परिणाम सर्वहारा मजदूर बर्गका 
अधिनायऊत्व दे; (३) और यह अधिनायकत्व भी तभीतकके 
डछिये है, जवतक कि समस्त श्रेणी-मेदका छोप होकर श्रेणीह्दीन 
समाजकी स्थापना नहीों हो जादी।” इसलिये श्रेणी-सद्नपफे 
सिद्धान्तकी उद्घावना माफ्से द्वारा ने द्ोकर उसके पूवक्‍वर्ती 
दाशेनिकों द्वारा हुई थी और घनिक समाजफे दाशनिकोने इसके 
अस्तित्वको स्पप्ट रूपमें खीकार भी किया था। इसलिये माक्सफे 
मतवादमें फेबल श्रेणी-सेदफे अस्तित्वको मान छेनेसे ही फोई 
माक्सवादी नहीं दो सकता । यहातक मान लेना तो धनिक बर्गके 
दाशनिकोंकी राजनीति एवं युक्ति-प्रणालीवक ही अपने दृष्टिकोगको 
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सीमाबद्ध रखना है। माक्संवादी वद है, जो श्रेणी-भेदके अस्तित्व 
को समाजके अन्दर फेवल स्वीकार ही नहीं करता, वल्कि इसके 
साथ-साथ सवेहारा श्रमिक वर्गके अधिनायकत्व ( 9०७०- 
899 ० 00७ एणंध्ध्था4) को भी स्वीकार करता दै। 
माफ्सवादी और दूसरे साथारण या बड़े वुर्जुआमें यही-बडुत बड़ा 
भेद है। 
ओणी-सहृर्पके सम्बन्धमें कम्यूनिस्टोंका कहना है---“समाजमें 
घनोत्पादनके जितने साधन हैं, उन सवपर मुट्ठीभर धनिकोंका 
अधिफार है। ये मुद्दीभमर धनवान या पंजीपति अपने स्थार्थपर 
हृप्दि रखरूर धनकी सृष्टि करते हैं। समाजकी प्रत्येक नर-नारी 
सम्पत्तिके प्राचुय्यंका अधिकारी दो, यह उनका आदर नहीं द्वोता । 
घन सच्वय करनेका लोभ इनमें अत्यन्त प्रवल होता है। इनकी 
सम्पत्तिका परिमाण एक ओर ज़िस प्रकार बढ़ता जाता है, दूसरी 
ओर करोड़ों मनुष्योंका दुःख-दारिद्रथ भी उसी प्रकार बढ़ता ज्ञाता 
है। धनिक व वेंकोंमें अपना घन जमा रखता है और निश्चिन्त 
होकर जीवनके समस्त सुखोंका उपभोग करता है। उसे अपने 
लिये तथा अपने परिवारके लिये कलक्की चिन्ता नहीं करनी 
पड़ती | उसके पास आवश्यकतासे अधिक धन सच्चित है; जिससे 
बह स्वयं जिल्दगीभर सुम्पपूर्वक निर्वाह कर सकता दे और अपने 
बाद अपनी सन्‍्तानके लिये भी पर्याप्त घन छोड़ जा सकता है। 
यह दछ दूसरोंके परिश्रमपर चैनसे जिन्दगी बसर करता है। इसके 
विपरीत, अभिक दृल--जिसको संख्या अत्यधिक दोती है-- 
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एकमात्र अपने परिश्रम द्वारा अजित धनपर निभर करता है, किन्तु 
उसके इस परिभ्रमका मालिक कोई दूसरा द्वी होता है। उसके 
परिश्रमका फ्या मूल्य होना चाहिये, और परिश्रम द्वारा उत्पादिव 
धनका कितना भाग उसे मिलना चाहिये और कितना भाग 
उसके मालिकको, इसका निर्णय भी वह मालिऊ ही करता हैं। यह 
दल अपने परिभ्रमको वेचकर अपना जीवन निर्वाह करता है, और 
उसके इस परिश्रमका सरीदार होता है उसका मालिक ४ंजीपति। 
चंकि पंजीपतिफे दाथमें सम्पत्तिके साधन हैं, घकॉमें सस्दित धन 
है; इसलिये बह जब चाहे तब श्रमिक दलके परिश्रमको खरीदनेसे 
इनकार कर सकता दै। और चूंकि श्रमिक दलफे द्वाथमें किसी 
प्रकारकी पूंजी नहीं है, बद् सर्वद्वारा दै। इसलिये उसे मजबूर द्दोकर 
अपना पेट पाछनेके लिये अपना परिश्रम वेच देना और उस 
परिश्रमका मूल्य मालिककी मर्जॉपर छोड़ देना पड़ता है। इस 
प्रकार समाजकी इन दो श्रेणियोर्में जो शाश्वत विरोध है, उसका 
अन्त तभी दो सकता दै, जबकि एकफे ऊपर दूसरेकी सम्पूर्ण 
विजय हो जाय; क्‍योंकि श्रमजीबी अपने श्रमका अधिकसे अधिक 
मूस्य चाहेंगे और पूंजीपति उनके अमको कमसे कम मूस्यमें 
सरीदना चाहँगे, किससे वे अपने कासबारमें ठाभ उठाकर धो 
रुए्या जमा कर सकें; जमीन-जायदाद या शेयर सरीदकर धनवान 
बन सफें। पृंज़ीपति और मजदूरोंका यह पारस्परिक सम्बन्ध 
एफफे द्वाथमें दूसरेके शोषणका जबदस्त साधन प्रदान करता है। 
झतएव _ इस साधनका अन्त तभी द्वो सकता है, जबकि इस 
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सम्बन्धका ही अन्त कर दिया जाय। और इसके लिये यह्‌ 
आवश्यक है कि सम्पत्तिके साधनोंपर व्यक्तिका नहीं, सम्पूर्ण 
समाजका स्वासित्व हो। ऐसा द्वोनेसे ही समाजमें किसी प्रकार- 
का श्रेणी-भेद नहीं रह्‌ जायगा। किन्तु इस प्रकारके समाजकी 
प्रतिष्ठामें प्रधान बाधक है धनिकवर्ग। धनिकवर्ग सह्ृवद्ध एवं 
ध्षमताशाढी है। कल-कारखाना, जमीन, खान, घेंक आदिपर 
अधिकार होनेके कारण बह श्रमजीवियोंको विवश कर सकता 
है। बह वर्तमान सामाजिक व्यवस्थाको भप्लुएण्ण रखना चाहता 
है। उसकी पीठएर सरकारकी सत्ता है ! उसकी क्षमताके संकेतपर 
ही देशका शासन होता हू। वह अपनी इस क्षमताका उपयोग 
अपने हितोंकी रक्षाके लिये कानूत बनवानेमें कर सकता दै। यदि 
उसके अधिकारोंपर आक्रमण होता है, तो वह आक्रमण करने- 
वाछोंको राजद्रोही साबित करके उन्हें कानूनफे अनुसार दण्ड 
दिलवाता है। शिक्षा, न्याय, नीति, धर्म--सब कुछ उसके स्वार्थॉकी 
रक्षाफे लिये हे । स्वेच्छासे वह्‌ अपने अधिकारों एवं विशेष सुवि- 
धाओंका त्याग करना नहीं चाहता; स्वेच्छासे स्वार्थ-त्याग करना 
समुप्यका स्वभाव नहीं हे। इतिहासमें इस प्रकारके दृप्टास्त हमें 
बिरले ही मिलते है| ] एणंणापकनए ब्फवप्थतणा #00 59९0० 
फ़ांशीर्ड्ड० 085 छल धा€ €७०९०४०॥३ शाते 00 0॥6 06 
॥0 ४४5६०79.# मनुष्य यदि स्वेच्छासे अपने स्वार्थका परिद्याग कर 
सकता, तो मानव-सभ्यताके इत्तिहासमें हमें बार-बार विप्लवके 
के 0 जावशाधबा ए ऐगाउएड 97 प्ाणत [. 8४६५६ 
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दर्शन नहीं होते। यह अपनी कामनाओंका परित्याग करनेकी 
अपेक्षा दूसरों द्वारा किये गये आत्मोत्सर्गको ही पसन्द करता है) 
भोग-विलासमें लिपटे रहना उसके छिये स्थाभाविक है। किन्तु 
जो दल इन सब अधिकारों एवं सुखोपभोगोंसे वंचित है, वह 
इनमें भाग लेना चाहता है; और उसकी यह भाग लेनेकी इच्छा 
ही श्रेणी-संग्रामकी उत्पत्तिका कारण ह। इस संग्राममें सममोतेके 
लिये कोई स्थान नहीं हो सकता; क्योंकि दोनों श्रेणियोंके बीच 
इतना रिक्त स्थान (॥878॥0) नहीं बच जाता, जिससे धनीवर्ग 
अ्रमजीवियोंके प्रति कुछ रियायतें करते हुए भी अपने आधिपत्य- 
को अक्षण्ण रख सफे। जैसा कि मा््सने छिखा हैः--“अ्म- 
जीवियोंको छोटे-मोटे सुधारोंसे सन्तुप्ट नहीं होना चाहिये । उन्ें 
सादस एवं आत्मविश्वासके अभावमें उन धनिक श्रेणीके विचारकों 
एवं राजनीतिज्ञोंकी न्‍्याय-पुद्धिपर भरोसा नहों करना चाहिये, 
जो उनके दुःख़ एवं अभावोंपर समवेदना प्रकट करते हैं। उन्हें 
श्रेणी-सद्पकी कटुताको कम करनेकी ओर नहीं, बल्कि उसे 
बढ़ानेफ़ी ओर ध्यान देना चाहिये। ( [९७ शाप इ९छ:, ॥05 
पा ग्राप्ठ2ध०ा, ७5६ धा९ €>७०टा5400ा 6 धा€ ९८|353- 
80088/० ) क्योंकि भ्रेणी-संप्राम द्वारा ही श्रमजीवियोंका अधि- 
नायकत्व स्थापित द्वो सकता है; और यह अधिनायक- 
तन्त्र तभीतकके लिये आवश्यक है, ज़वतक कि समाजमें 
सब प्रकार के श्रेणी-मेंद का अन्त नहीं हो जाता ।” 
श्रेणी-रृद्दित समाजमें न तो कोई श्रेगी रद जायगी और 
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न किसी श्रेणी-विशेषका आधिपत्य द्वी रह ज़ायगा। इस प्रकार 
साम्यवादी समाजमें श्रमजीदियोंकी सम्पूर्ण सचा स्थापित करनेके 
लिये श्रेणी-संघपंकी आवश्यकतापर जोर देते हैँ सही, किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि श्रमजीवियोंकी यह डिक्टेटरी सदाके 
लिये कायम रह जायगी । यह वो परिवर्तन कालके लिये ही आव- 
श्यक है । जब समाजमें समस्त श्रेणियोंका छोप हो जायगा, तब 
सब छोग--जो शरीर ओर मन-बुद्धिसे सक्षम होंगे--अ्रमजीवी 
बन जायंगे और उस समय देशका शासन अ्रमजीवियों द्वारा 
नहीं, घल्कि समग्र समाज द्वारा होगा, और इस प्रकारका शासन 
ही वास्तविक जनसत्तात्मक शासन कहा जा सकता है। इस 
शासनमें दिमागी काम करनेवालों और शारीरिक परिश्रम करने- 
बाछ्में कोई विरोध नहीं रह जायगा। परिश्रम घाज़ारमें विकने- 
वाली कोई चीज-जेसा नहीं रह जायगा, जिसे उद्र-पालनके लिये 
छोमोंको वाध्य होकर बेच देना पड़े। समाज जब इस स्थितिमें 


पहुँच जायगा, उस समय सरकारकी आवश्यकता आपसे आप 
मिट जायगी। 


पूंजीवादी अर्थनीति 

इश्लुलेण्ड और अमेरिकाके लोग माल उत्पन्न करनेकी जिस 
व्यवस्थाफे अन्दर वास करते हैं, उस ब्यवस्थाको द्वी पूंजीवाद या 
पूंजीवादमूठक आधधिक व्यव्था कहते हैं। इस व्यवस्थाके अन्दर 
द्रव्य या पण्य ( (:०गराधा०099 ) उत्पन्न करनेके जितने साधन 
हं--जमीन, खान, जंगल, रेल, जद्दाज, वेक, कल-फार्खाना-- 
सबपर समाजके मुदट्ठीभर लोगोंका मालिकाना हक होता है। 
(89 0 छ०7व 0ग़ांप्गींडा। एढ गाल्या व ९९णा0गयाए 
इश्रञशा) पाते छणंणी घाट क्‍लैठ5, िटाणा९५ बाते गरंग65 
शा९0ए07०त फजवगसंताबीड ब्रावे 0095 णगरसएरिपव5 ) 
कल-कारसानोमें ज्ञो माल तैयार द्वोते हैं, उनपर उनके 
मालिकोंकी लोलुप दृष्टि गड़ी रहती है और तैयार माठ बेधकर 
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अधिकसे अधिक छाभ हो, यह उनका प्रधान रुक्ष्य होता है। 
कल-कारखानेमें ढेरके ढेर माल तैयार द्वोते हैं; किन्तु यह स्पष्ट है 
कि उनके मालिक या उनके परिवारके छोग उन सब मालका 
स्वयं उपयोग नहीं कर सकते। इसलिये इस प्रकारके मालको 
चाजारमें विक्रीके लिये भेजा जाता दै और यही माल, जो उसके 
बनानेबालेफे काममें नहीं आता, पण्य ( 0०0700॥9 ) कहा 
जाता दै। किन्तु जमीन, खान या कल-कारखानोंमें जो छोग 
वास्तवमें माल उत्पन्न करते हैं, ये उनफे मालिक नहीं होते; बल्कि 
वे मजदूर कहे जाते हैं। माल उत्पन्न करनेवाले इन मजदूरोंका 
मालपर या भार उत्पन्न करनेके साधनोंपर किसी प्रकारका भी 
स्वत्व नहीं द्वोता। इनका एकमात्र कार्य द्वोता है मालिकोंके लिये 
लाभकी सृष्टि करना। जिन छोगोंके पास कोई कल-कांटा या माल 
उत्पन्न करनेका कोई अन्य साधन नहीं होता, और जो छोग 
अपनी श्रमशक्तिको बेचकर अपना पेट पालते हैं, वे मजदूर-बर्ग 
बनकर इन कल-कारखानोंमें मजदूरोपर काम करते हैं। सर्वेथा 
अकिश्वन दोनेके कारण अपनी श्रमशक्तिको बेचकर अपना पेढ 
पालनेके लिये इन्हें मजबूर होना पड़ता दे । कछ-कारखानोंकी दृद्धि 
होनेके साथ-साथ इनकी संस्या बढ़ती गयी है और इस प्रकारके 
लोग ही वतेमान समाजमें कोटि-कोटि सर्वह्ग मजदूर-बर्ग 

( ?7ण८४४7४६ ) में परिणत हो गये हैं। इस सर्वद्वारा मजदूर- 

बर्गेकी भ्रमशक्ति ( [.4७००७ 9०७९: ) भी एक प्रकारका पण्य ही 

बन जाती दै। कारण, इसे पूंज्ीपतियोंके निकट अपनी अम- 
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शक्तिझ़ों बेचना पड़ता है) अगर यह ऐसा न करे तो भूसों मर 
जाय । 

पूंजीपति और मजदूर वर्मे स्थार्य परस्पर-विरोधी होते है। 
पूंजीपति मुनाफाको रक्ष्य रख करके ही कार्य करता है; इस लिये स्वार्थ- 
सिद्धिके लिये बह मजदूरोंसे अधिकसे अधिक काम डेनेकी चेशरमें 
लगा रहता है। बह मजदूरोंकी श्रमशक्तिका पूरा मूल्य नहीं देता; 
यदि पूरा मूल्य दे तो फिर उसे छाभ कहांसे हो ९ पूंजीपति और 
मजदूर, दोनों ही मालिकके रूपमें अपना-अपना पण्य बाजारमें 
टेकर आते हैं। एकका पण्य होता है घन, और दूसरेका होता दे 
अमशक्ति | श्रमशक्तिको बेचकर मजदूरको जो धन मिलता है, उसे 
वह्द इच्छानुसार सर्च कर सकता दै, और इसके बदहेमें पूंजीपति 
उस अ्रमशक्तिको अपने व्यवद्यारमें ढूगा सकता है। किन्तु पूंजी- 
पति जिस रूपमें उस अ्रमशक्तिफ्को अपने काममें छाता है, उससे 
कारखानेके मजदूरोंको वेतनके अतिरिक्त भी कार्य करनेके लिये 
वाध्य ह्लोना पड़ता है। सान लीजिये कि किसी कारखानेमें एक 
मजदूरको रोजाना मजदूरी १२ आने मिलती है। इस सजदूरीफे 
द्विसाबजे उसे रोजाना ६ घण्टेसे ज्यादा काम नहीं करना चादिये। 
किन्तु पूंजीपति मजदूरसे ६ घण्टेके बदले १० घण्टे काम कराता 
है और इस अतिरिक्त ४ घण्टेका उसे छुछ भी वेतन नहीं मिलता। 
ऐसी स्थितिमें ६ घण्टेसे अधिक उस मजदूरसे जितना काम कराया 
जायगा, उसकी अमशक्तिके मूल्यसे उतना ही अधिक मूल्यका माल 
तैयार किया जायगा। इस प्रकार मूल्यफे अतिरिक्त श्मशक्तिका 
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जो व्यवहार होता है--अर्थात्‌ ६ घण्टेके बदछे १० घण्टे--इस 
चार घण्टेके मूल्यका छाभ्र विलकुछ पूजीपतिकी जेबमें चछा जाता 
है। इस मूल्यक्रो ही अतिरिक्त मूल्य (5५०००।७५ ४०५०) कहते हैं। 

ढेनिनने इस अतिरिक्त मूल्यकी व्यास्या इस प्रकार ककी 
है “जमीन, ऋलछ-कारखाना और उत्पादनके साधनोंके लिये 
मालिकरफे सिकट मजदूर अपनी अमशक्तिको बेचता है। अपना 
तथा अपने परिवारका भरण-पोषण करनेके लिये मजदूरको अपने 
कार्यकाल ( ५४७०)४४ 029 ) का सिर्फ एक हिस्सा बिताना 
पड़ता है; बाकी समयमें जो वह काम करता है, उसका उसे कुछ 
भी वेतन नहीं मिलवा। इस अतिरिक्त समयमें बह पूजीपतिफे 
लिये अतिरिक्त मून्य (5प्राण्लौप5 श४|ंप० ) की सृष्टि करता 
डे और इ्स अतिरिक्त मूल्यकी वदोछत ही पूजीपति दिन-दिन 
घनवान चनता जाता है।”? 

इस प्रकार उत्पादुनके साधनोंका मालिक होनेके कारण पूजी- 
पति श्रमिकोंके श्रमको हड़प कर अपने लिये मुनाफा करता है। 
घनतान्त्रिक समाजमें इसी रूपमें पूंजोपतियों द्वारा सर्वहाराका 
शोपण होता है| (९०एपगीऊ €>जॉग॑पबधंणा 5 ऐ)8 9909705 
एशधंणा 9ए धार ए०एाएट0ॉडंट 6 उपय्रोप+ ४००९ 
दार्यध्ते 99 धा6 एाणेवपथा4.) 

पूंजीवादमूलऊ अर्थनेतिक व्यवस्थामें मार उत्पन्न करनेकी 
जो प्रणाली है, उसमें मूलयत विरोध दे। समाजमें सब लोग 
मिलकर बिन चीज्ोंकों उत्पन्न करते हैं, मार उत्पत्त करनेकी 
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प्रणालीके मालिक उन्हें हड़प ढेते हैं! यन्त्रोंकी उन्नति और बड़े- 
बड़े कल-कारखानोंमें हजारों मजदूरोंके एकत्र समावेशके फलखरूप 
पतपादन-प्रणाढीका समाजवान्त्रिक रूप स्पष्ट ही समझता जाता 
है। किन्तु इसके साथ-साथ हम सस्पत्तिपर व्यक्तिविशेषका 
मालिझाना हक भी देखते हूँ। बड़े-बड़े आधुनिक कारखाने भी 
उसी प्रकार व्यक्तिगत सम्पत्ति हो रहे हैं, जिस प्रकार मध्य-युगमें 
बढुई, छोद्दार आदि कारीगरोंके छोटे-छोटे कारखाने ध्यक्तिगव 
सम्पत्ति थे। समाज द्वारा जो सम्पत्ति उत्पन्न होती है, उसके 
मूलमें समाजकी समस्त श्रेणियोंका अम होता है। किसी एक 
विभागके अमको लेकर समाज चर नहीं सकता। सब प्रकारके 
सम्मिलित अ्रमक्ी शक्ति दी समाजफे अभावोंकी पूर्वि कर सकती 
है। किस्तु पूंजीधादी समाज-ब्यवस्थामें समाजफे इस सम्मिलित- 
श्रम ( 50०8 70007 ) का छाभ समग्र समाजकों न होकर 
पूजीपतिको द्वोता दे । पूंजीवादका यद्दी सबसे बड़ा बेपम्य ( (०8- 
(:५५४८४०॥ ) है । इस वेपम्यके कारण ही समाजके अन्दर धनिक 
और सर्वहारा-<न दो थ्रेणियोंदी सृष्टि हो गयी दे, जिनके स्वार्थ 
परल्पर-बिरोधी ६। पूजीपति और सजदूर--इन दो 5 
आर्थिक स्वार्थ कमी एक दो ही नहीं सकते | कारण, मुनाफा हा 
टेनेपर मजदूरी अधिक देनी पड़ेगी, और मजदूरी कम दे: 
मुनाफा बढ्ेंसा-- एूज्ीवादका यह एक साथारण सिद्धान्त है । 

> माक्सके मतसे घनतस्व्वाद ( 08फंध्वाओआ ) में सजदूरोंके 
श्रमको सरीदनेकी जो यह रीति है, वह अतीत युगकी दास-प्रधासे 
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किसी प्रकार भी भिस्न नहीं है । पहलेके दास अपनी कायशक्तिको 
आजीबनके लिये घेच देते थे।और आजके मजदूर अपनी उस 
शक्तिकों दिनके हिसाबसे बेचते हैं। समाजवादियोंक़ा कददना दे 
कि ध्यवसायज्षेत्रमें मालिक और मजदूरोंक्रे बीच फेवछ मजदूरी 
के लेन-देनका सम्बन्ध होनेसे मजदूरामें दायित्ववोध उत्पन्न द्ोने 
नहीं पाता | व्यवसायमें उन्नति हो, इस भावनासे प्रेरित होऊर थे 
काम नहीं करते। कारखानेमें जो माल तेयार द्वोता है, बह 
उत्तम कोटिका हो, इसके लिये भी उनमें विशेष उत्साह नहीं देखा 
जाता। क्रमशः मशीन चलानेमें अभ्यस्त होते-होते वे स्त्रय॑ यस्त्र 
द्वारा चालित होकर उस यन्त्रका ही एक अंश बन गये हैं, 
समाजके बहुसंझ्यक कर्मियोंकी मानसिक एवं आत्मिक शक्तियों 
का इस प्रकार जो क्षय हो रहा है, वद जातिकौ संस्कृतिफे लिये 
अत्यन्त अनिष्टजनक है। मजदूरोंके मनमें यह भावना उत्पन्न 
कर देनी होगी कि उनके परिश्रम एवं कार्यकुशलतासे ही उत्तम 
माल तेयार हो सकते हैं। वे जो माल तेयार करते हैं, उससे वे 
अपना ही नहीं, वल्कि सारे समाजका हितसाधन करते हैँ। 
उन्हें यद्द बता देना होगा कि उनको ही सेवा और परिश्रमकी 
बदौलत समाज नाना प्रऊारकी सुख-शान्ति और आरामका 
उपभोग करनेमें समर्थ हो रद्दा है। 

पूंजीवादी प्रथा द्वारा पण्य-उत्पादनकों जो यह प्रणाली है 
उसकी एक और बिलक्षणता यह है. कवि कोई भी कारखानेका 
मालिक यह जान नहों सकता कि उसके कारसानेमें जो माल 
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तेयार होता है, वह कहांतक बाजारमें पहुँच सकेगा, और उसकी 
कितनी सपत हो सकेगी । उसके मालका कोई प्राहक होगा या 
नहीं; मालका छागत-खर्च भी गालकी विक्रीसे निकक आयगा कि 
नहीं, या मालकी कुछ भी विक्री द्वोगी या नहीं, इस सम्बन्धमें भी 
कोई ठीक-ठीक नहीं वता सकता । इस प्रकार उत्पादन-प्रणाढीमें 
ही एक विश्द्वल्वा छायी रदती है, जिससे प्रत्येक पूंजीपति इस 
बातकी चेष्टामें या रहता है कि यह किस प्रकार अपने प्रतिहवन्दी 
को छल-घल आदि उपायों द्वारा परास्त करने या उसे वाजारसे 
सदेड़ देनेमें समर्थ हो सकता दै। बड़े-बड़े ब्ययसायी छोडे-छोटे 
ब्यवसायोंकों न करके अपना माछ अधिक परिमाणमें बेचने 
और इसके फलस्वरूप अधिक भुनाफा उठानेके लिये बराबर सचेष्ट 
रहते हूँ | व्यवसाय-द्षेत्रमें यह जो प्रतिद्वन्दितां रूंप्राम चढता है, 
उसमें छोटे-छोटे व्यवसायियोंके लिये टिफे रहना असम्भव हो 
जाता है। इसलिये जमीन या कारखानेका माल्फि जितना द्वी 
घड़ा होगा, उसफे लिये उतना ही सस्ता माल उत्पन्न करनेकी 
सुविधा होगी । 

पूजीपतियोंका आपसका यह जो द्वेपमाव दे; वाजारपर 
एफकाधिपतय स्थापित करनेझ्की यह जो चेष्टा है, अपने प्रतिदन्दीझो 
वाजारसे सदेड़ देनेका यद्द जो संप्रामपूर्ण प्रयास दै-पंजीवादी 
अथनीतिपें इसीका नाम प्रतियोगिता या ए०ाफुट्मंपंतत दे 
क्या थढ़े-बढ़े सम्मिलित कारवार, क्या पूजीपतियोंदी समवाय- 
मण्डली ( 5/740०६० ); कोई भी इस ध्यंसमूलक प्रतियोगितासे 
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बचनेमें समर्थ नहीं होता । 

पुजीचादी पण्य-उत्पादन प्रणाढीमें इस प्रकार प्रतियोगिता 
होते रहनेका एक परिणाम यह द्वोता है कि पूजीपति व्यभपर दृष्टि 
रसकर ही मार तेयार करता है। बह ऐसे मालको ही तेयार 
करना चाहेगा, जिससे मुनाफा हो। यह मुनाफा ही इस चातका 
निर्णय करेगा कि क्या उत्पन्न करना होगा, और कितना उत्पन्न 
करना होगा। जिन बस्तुओंकी खपत अधिक हो सकेगी, उन्हें 
तैयार करना हीं छाभजनक समभा जाता ६। जिन वस्तुओंकी 
सांग कम होगी, उन्हें तैयार करना छाभजनक नहीं समझा 
जाता। पेदाघधार और खपत्तके चीच किसी प्रकारका सामंजस्य 
नहीं होनेफे काएण ही आज दम पूजीबादी समाज्ञ-ब्यवस्थामे यह 
विचित्र वात देख रहे हैं| कि एक ओर तो साथ-पदाथोंको प्रचुरता 
होती है, और दूसरी ओर इस प्रचुरताके होते हुए भी बहुतसे 
लोगोंको भरपेट भोजन नही मिलता! पहले छोगोंको बस्तुओंके 
यथेष्ट अभावषके कारण कप्ठ भोगना पड़ता था, और आजह्ञ 
बस्तुओंका अधिक उत्पादन या प्रचुरता होनेपर भी छोगोंकी कप्ट 
भोगना पड़ रद्दा दै। इसको कहते हैँ--“पानीमे सीन प्यासी ।” 
इसका कारण क्या है ९ कारण यह है कि पूज्नीपति छाम्र चाहता 
है। साछ अधिक तैयार होनेपर सस्ता हो जायगा, इसलिये ज्यों ही 
मालका अधिक परिमाणमें तैयार होना आरम्म होता है, त्यों ही 
पूज्जीपति एक ओर तो कार्फानेमें कॉमके घंटे कम करके सजदूरोंकी 
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छेंटाई शुरू कर देता है, और दूसरी ओर तैयार माछरो गोदामोंमें 
भरने लगता है । तेयार मालको वाजारमें मेजनेसे मांग कम द्ोनेके 
कारण बह सस्ते भावमें विऊेगा। इसलिये मार वाजारमें भेजा 
नहीं जाता या नप्ट कर दिया जाता है। जिस समय देशमें छासों 
मनुष्योंको भरपेट भोजन नहीं मिलता, ठोक उसी समय पूजोपति 
अपने मालकी सपत वड़ानेके लिये करोड़ों मन गेहूँको जलाकर 
नप्ट कर डालता दे ! पूजीवादी अर्थव्यवस्थामे संडटरे समय क्या 
अबस्था होती है, यह अमेरिकाकी खानोंके मजदूरोंकी जीवन- 
प्रणालीफ निम्नलिसित वर्णनसे स्पष्ट हो जायगा-- 

कोयलेकी खानमें काम करनेवाले एक मजदूरका लड़फा अपनी 
माँसे पूछता ईै--“माँ, यह्‌ तो बताओ कि ठुम घरमें आग फ्यों 
नहों जछा रही हो ९ आज तो बड़ी सर्दी दे ।” 

माँने उत्तर दिया--“घरमे कोयला कहा दे? तुम्हारे पिता 
कोई काम नहीं मिलनेफे कारण इस समय वेझार हो रहे हैं, 
इसीलिये हमारे पास पेसे नहीं हैं (? 

लड़का बोछा--“बावबूज़ो वेकार क्यों बंठे हैं, माँ ९? 

मॉने कहा--“कोयस्य बहुत ज्यादा तेयार हो रहा दे, इसीलिये।” 

मजदूरका लड़का सर्दीसे कांप रहा दे-दसीलिये कि उसके 
घरमें आग जछानेफे लिये कोयला नहीं है; और कोयला इसलिये 
नहीं है कि, उसके पिताकों कोई काम नहीं मिलनेके कारण धरमें 
पसे नहीं हैं; और वेझार होनेका कारण यह दे कि कोयला बहुव 
ज्यादा परिमाणमें उत्पन्न हो रहा है । कोयत्य बहुत ज्यादा तैयार 
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हो रहा है, इसलिये लोग कोयलेके अभावमें सर्दीसे काप रहे हैं ! 
गेहूं बहुत ज्यादा पैदा होता दे, इसलिये छोग रोटीके अभावमें 
भूसों मर रहे हैँ। इस प्रकारकी विलक्षण अवस्था संसारमें और 
पहले कभो नहीं देसी गयी थी। 

यह पहले ही कह आये हैँ कि पूलीपति वाणिज्य-संकटसे 
चचनेके लिये तेयार मालऊों नप्ट करने ओर अपने मालठकी 
सपतके लिय्रे नये-नये बाजारोंपर दखल जमानेकी चेप्टा करता 
है। किन्तु इसके बाद जो संकट उसके सामने उपस्थित होता है, 
चह पहले संफटसे भी बड़ा होता दै। इस संकटका छेंत्र और भी 
ज्यारक होता है, और इससे उद्धार पाना उसके लिये असम्भव हो 
जाता है। जब एक-एक देशके पूजीपति संघवद्ध होकर अपने,देशके 
बाजारपर अपना दसछ पूरा-पूरा जमा लेते है तो वे अपना मूछथन 
काममें छगाने और अपने माछकी खपतके लिये अपने देश 
बाहर अपनी दृष्टि दौड़ाते है। किन्तु इस समयतक विभिन्‍न 
देशोंके बाजारपर किसी-न-किसी देशके पूजीपतियोंका अधिकार 
हो गया रहता है । ऐसी स्थितिमें अपने देशमें बाणिज्य-संकट 
उपस्थित होनेफी ज्ञो आशंका होती है, उस आशंकाको टालनेके 
लिये युद्ध करके दूसरे देशोंके अधिऊुत चाजारोंपर दखछ जमानेफी 
चेष्टा देखी जाती है । इसरा अवश्यम्भावी परिणांस होता है युद्ध 
फिन्तु युद्ध दो जानेपर भी इस संस्टका सदाके लिये अवसान 
नहीं दो जाता । गत यूरोपीय महययुद्धके समाप्त हो जानेपर आज 
फिर यह्‌ संकट उपस्थित हो गया है, ओर इस संकटसे बचनेके 
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लिये द्वी फेसिस्ट राष्ट्र युद्धव आयोजन पूर्ण शक्तिके साथ कर रहे 
है। इसल्यि इस संकटकां अन्त सदाके लिये तभी हो सकता है; 
जबकि पण्य-उत्पादन करनेके जितने बड़े-बड़े साधन है, उन सबपर 
पूजीपतियोंका मालिकाना हक न होकर सम्पूर्ण समाजका नियंत्रण 
हो--जमीन, खान, जंगल, कल-कारखानोंके मालिक देशके सर्वे- 
साधारण हों और समस्त जनताके प्रयोजनकी पूर्तिपर ध्यान 
रखकर माल उत्पन्न किया जाय, छाभपर हृप्टि रखकर नहीं । 

समाजवादियोंका कहना है कि प्रत्येक देशमें पण्य-बस्तुओंका 
उत्पादन और उनका वितरण राष्ट्र द्वारा ही होना चाहिये। यहां 
राष्ट्र या 5:306 से अभिप्राय दे जनसमप्टि | उत्पादन और घने 
बितरणके कार्यको पूजीपतियोंके हाथमें छोड़ देनेसे एकमात्र 
ध्यवसायबुद्धि द्वारा ही वह परिचालित होगा ) इसका परिणाम 
यह होगा कि मुदट्ठीभर धनिक बहुसंस्यक दरिद्र छोगोंका शोषण 
फरके अधिकाधिक धनी और शक्तिशाली बन जायंगे। धन- 
उत्पादनके जितने साधन हैं, उन सबपर राष्ट्रका नियन्त्रण होनेसे 
पूजीवादियोंकी तरह केबछ छाभपर दृप्टि रसकर व्यवसाय नहीं 
चलाये जायंगे। उस समय देशवासियोंकी सेवा दी इनका आदर्श 
होगा। इस प्रणाली द्वारा देशके वाणिज्य-ब्यवसाय परिचाठित 
होनेपर देशमें वेकारीकी समस्या नहीं रह जायगी। छोगोंमें 
आत्मसम्मान और उत्तरदायित्वकी भावना बढ़ेगी और मजदूर 
परिश्रम करनेमें गौरव बोध करते हुए विशेष उत्साहके साथ 
देशकी सम्पत्ति-बृद्धिके लिये कार्य करेंगे। 
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यद्यपि समाजवादी जमीन, खान, बेंक, कल-कारखाना आदि 
को समाजकी साधारण सम्पत्तिमें परिणव कर देना चाहते हे, 
किन्तु इससे यह नहीं समम्ना चाहिये कि ये छोटे-छोटे ज्यवसाय- 
चाणिज्य, कछ-कारखाना ओर खेतीके लिये ज़मीनके छोटे-छोटे 
दुकड़ोंको एकद्स उठा देना चाहते हूँ। इसके विपरोत, ये छोटे-छोटे 
किसान, व्यवसायी और दृकानदारोंके वन्धु हें। उनका विश्वास 
है क्रि पण्य उत्पन्न करनेवाले बड़े-बड़े कछ-कारखानोंको समाजकी 
सम्पत्तिके रुपमें परिणत करके एक नूतन आर्थिक व्यवस्था 
स्थापित करनेमें मजदूर-श्रेणीफे साथ छोटे-छोटे किसान, दूकानदार 
ओर व्यवसायियोंका स्वेच्छापूवेक सहयोग होना आवश्यक दै। 
यह सहयोग किस प्रकारका होगा, इसका निर्णय क्ररनेका भार 
उनके ऊपर ही होगा। समाजवादी दछ इसमें हस्तक्षेप नहीं करेगा। 
किसी भी कारणसे थे किसीके द्वारा उसपर दधाव ढालूकर कोई 
काम कराना नहीं चाहते। देशकी कृपिकी उन्नतिके लिये 
समाजबादी देशकी भूमिपर राष्ट्रका नियन्त्रण चाहते हैं। जो छोग 
भूमिसे धन-उत्पादनमें प्रयक्ष या अप्रत्यक्ष रूपसे सहायता करेगे, 
ये कर देकर अपने प्रयोजनके अनुसार एक निरदिष्ट परिमाणमे 
भूमिपर अपना अधिफार प्राप्त कर सकते है। किन्तु किसान ओर 
बनसे कर लेनेबाली राष्ट्रशक्तिः बीच और कोई ज्षमीनका मास्क 
नहीं होगा; क्‍योंकि बीचमें किसी पक्षके दोनेपर उससे धन-ब्ृद्धिमे 
सहायता पहुंचनी तो दूर रही, डल्टे वह शोपकफ वनरूर धनके 
उत्पादनमे विन्न द्वी उपस्थित करता है । इसलिये समाजवादियोंका 
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कहना है कि कृपिफ़ी उन्‍नतिके लिये सबसे पहले किसानोंको 
बधीचके जमीन्दार और महाजनोंके हाथसे मुक्त करना आय- 
श्यक दै। 

जमीन्दारों और महाज्ननोंके नाग-पाशसे मुक्त होनेपर किसानों 
की आशा और उनका उत्साह बहुत बढ़ जायगा, और इसके 
बाद दी समाजतान्त्रिक रुपमें समवाय-पद्धतिपर उन्नत ढंगसे 
क्ृपि-कार्य चलाना सम्भव होगा। परन्तु यह कार्य भी बढ-प्रयोग 
द्वारा नहीं हो सकता। एच्जेल्सने लिपा है कि अपने छोदे-छोटे 
भूमिसण्डऊे प्रति अनुरक्त किसान जबवतक समाजतान्त्रिक रुपमें' 
समवाय-प्रणाली द्वारा परिचालित बड़े-बड़े कषि-क्षेत्रक्ी उपयोगिता 
नहीं समझे, तवतक उन्हे शान्तकि साथ अपनी जमीन आबाद 
फरने देना चाहिये। पहले स्थानविशेपमें प्रत्येफ़ कृपककी जमीनके 
परिमाणका हिसाब रखते हुए समवाय-प्रणाछीफे आधारपर विस्तृत 
भूमिमें कृपि-काये आरम्भ करना होगा। रूसमें इसी प्रथाका 
अयलम्बन किया गया दे, जिसका फछ आशातोत हुआ दै। 
आरम्भमें वद्ां समचाय-पद्धतिके आधारपर कृपि-काय करनेके 
विर्द्ध किसानोंकी जो धारणा थी, वह अब बहुत इब दृर हो 
गयी दे) अब समवायमूठक कृषि-ऊार्यमें बहांके किसान खुद ही 
अपना-अपना परिश्रम छगा रहे है और मेदनतानाफे अछाबा 
कृपि-कार्यमे जो लाभ द्वोता है, उस छामका अंश पाकर छामबान 
हो रहे हैं! देशकी समृद्धि भी कृषि द्वारा विशेष रूपये बढ़ 
रही है। 
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औद्योगिक युगऊ़े प्रारम्भमें पूज्ीवादका जो रूप था, उस हुपमें 
अब सम्पूर्ण परिवतन हो गया दै। उस समयतक पूजीके केन्द्री- 
करण तथा बृददत्‌ रूपमें उत्पादनफी समस्या उपस्थित नहीं हुई 
थीं। स्व॒तन्त्र प्रतियोगिता और अहस्तक्वेप ( [,व5562 शिा6 ) 
की स्थितिकों पार करके जब औद्योगिक पूज़ीबाद उस युगमे 
पहुंचा, ज्िसि मोनोपछी कैपिटलिज्म (3! ०४००० (०फाप्थीजया) 
कहते है, उस समय इन पूजीवादी राष्ट्रोंमे ससारका बैंटवारा हो 
जानेके फलस्वरूप प्रतियोगिताक्री भावना अत्यन्त तीन्र हा उठी, 
और एक देशने दूसरे देशकों अपने सस्ते मालसे पाटने तथा 
स्वदेशी व्यवसायोंके संरक्षणके लिये विदेशी बस्तुओंडी आमदनी 
पर अधिक कर छगानेकी नीति ग्रहण की। संसारफे वाज़ारोंपर, 
कच्चे मालके साथनोंपर तथा पूजी खपानेके लिये नये-नये क्षेत्रोंपर 
एकछत्र अधिकार स्थापित करनेश्नी चेप्ठा-जो पहले शान्तिपूर्ण- 
प्रवेश ( 2९४०९(ए फुल्मधधशाठा ) के रूपम थी-अब अस्त्र- 
बलकी पाशब्रिक नीतिका रूप धारण करने लगी । 

अमल बात तो यद्द है कि पूजीवाद अब अपने विकासके 
अन्तिम स्तरमे पहुंच चुका दे । उसका यह अन्तिम स्तर लेनिनकी 
भाषाम समोनोपी कृपिटलिज्म ( >[0007०ए इप्वड्2 ण 0४फछ- 
ध्शाका ) दे। इस स्वरमे पहुंचकर पूजीवाइका साम्राज्यवादके 
साथ अन्‍्योन्याश्रय सम्बन्ध हो ज्ञाता है। विशालसे चिशाह॒तर 
पैमामेपरें उन्पादन होते-द्योते अल्ततः डत्पादन और पूजीझा इस 
प्रकार बेन्द्रीशरण दो जादा दे कि उनके ऊपर बुछ थोड़े-से 
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व्यवसायी-संघों ( 0७0९७, 5जए7ठं८३४८९५ थाते पपष७ ) का 
एकछत्र अधिकार हो जाता है। जैसा कि लेनिनने कहा हे: 
“एज एबज़ांबोंडा) ९ापटड पीर 486 ण गाएशांशोंडगा 
॥707070ए बाते ग्रिक्रात्ट ८३४ फएटटणार वेठजां7॥00 
धी6€ €5एणा रण ट्वूजड बल्वुपा[25 5ए6टांब्ी 77907 :९8 
बाते गाशवाबधणावी गराणा0कफर्णए वणाणी]हड ० एगएॉ- 
प्धाड5 बाल एणहते कांका ताजंवल प्‌ पाल एकांत? 
अर्थात्‌ “जब पूजीवाद साम्राज्यवादके स्तरमें प्रवेश करता दे, उस 
समय एकछत्र आधिपत्य और व्यवसायमें छगानेके लिये मूछहध नकी 
प्रधानता द्वो जाती है। विदेशोंमें व्यवसायफे लिये पूजी छगाना 
विशेष महत्वपूर्ण हो जाता है और तब पूजीपतियोंके अन्तर्राष्ट्रीय 
एकछत्र गुट् कायम होते हैं, जो अपने स्वार्थके लिये संसारके देशोंको 
विभक्त कर लेते हैँ।” इस स्थितिमे पहुंचकर ही पूंजीवाद ध्वंसकी 
ओर अग्रसर होने छगता है, और उसके परिणामस्वरूप समाजकी 
उत्पादन-क्षमतामें कुत्यवस्था फेल जाती दे, जिससे छाखो-करोड़ों 
मनुष्य वेफार बन जाते हैं, और राष्ट्र-न्यवस्थाके विरुद्ध उनके हृदय 
में असन्तोप एवं क्षोभकी धारणा प्रबल होने लगती है। पूजीबादफे 
साथ जो सब प्रतिकूछताएं स्वाभाविक है, वे ही इस समय उम्र रूपमें 
प्रकट होकर इसको जड़को सोसलछा बना रही हैं। एक ओर घनिकों 
और श्रमजीवियोमें स्वार्थ-संब्ष एवं विरोध, और दूसरी ओर 
साप्राज्यवादी देशोंमे परस्पर-शत्रुता ओर समरायोजनोंकी प्रति- 
योगिता-इन्हीं परिणामोंक कारण समप्र विश्वमें धन-साम्यके , 
आदर्शकी विज्ञय अवश्यम्भावी जान पड़ती दे । 


राजका स्वरूप 

यह पहले ही कहा जा चुका दे कि आर्थिक कारणोंको लेकर 
ही समाज और राष्ट्रका उज्नव होता है और इनमें धीरे-धीरे 
अनघरत परिवर्तन होता रहता है। परिचर्तनफी इस गतिको हम 
सहज ही लक्ष्य नहीं कर पाते। राजसत्ता इस परिवर्तनक्की गतिको 
सर्वदा रुद्ध करनेकी चेष्टा करती रहती .है। अन्तम राजमे ही 
परिवनन हो जाता है; किन्तु यह परिवर्तन विप्वुवे रूपमें हो होता 
है। यह विश्व जिस प्रकार आकस्मिक होता है, उसी प्रकार 
प्रचण्ड भी होता है। जितने आर्थिक सम्बन्ध होते के वे सच 
क्रमागत परिवर्तन द्वारा राष्ट्रके संगठनपर निरन्दर आबात कर्ते 
रहते हैं। इसके बाद जब ये शक्तियां वाघा प्राप्त करे प्रवढस 
प्रयछ्तर हो उठतो हैँ, तत्र इन शक्तियों द्वारा जो विशाछ तरंग 
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उपस्थित होती है, उनसे पुरातन राष्ट्रका गठन चूर्ण-विचूर्ण हो 
जाता है, और फिर जूतन परिस्थितिके साथ सामंजस्य रखते हुए 
नये रूपमे राजफा गठन होता द्वे। इस प्रकार राजके ध्वंस और 
फिर उसकी सृष्टिफा ही नाम राज-विद्रोह है। ॥ 
समाज़ या राजके सम्बन्धमें झिसी सत्य समापन रियमको 
माक्स स्वीकार नहीं करता । मानव समाजकी धनोत्पादव शक्तियों 
के सहायक रूपमें हो विभिन्‍न शासन-व्यवस्थाओंकी युग-युगम 
प्रधानता हुई दे। प्रजातन्त्र या छोकसत्तात्मक शासन-अ्रणालीसे हम 
जो घुछ्ठ सममले है, मार्क्स बैसा नहीं समझता | यह सर्वसाधारण 
के न्याय्य अधिकारोंका प्रतीक शासनतन्त्र नहीं दे, वल्कि धन- 
तम्त्रवादकी शक्तिफे विकासमें सहायक रूपमे इसका जन्म हुआ 
है। इस धनतन्त्रवादके अन्दर रहकर जनसाधारण चाहे कितना ही 
अधिकार प्राप्त करे, उससे धनतस्त्रवादकी ही पुष्टि होगी। आदेन; 
कानून, अदालत, मताधिकार (+:90८7५८); व्यवस्थापिका परिपद्र्‌ 
इत्यादि सब छुछ इस धनतन्त्रवादके रथचक्रफे पहियामें तेल देवर 
उसे मुठायम बनाने और उसके मार्मेक्ों सुगम करनेऊे लिये ही 
रचे गये दे। इन सबका देशय्यापी प्रचार होनेपर भो इनके द्वारा 
अमिक बर्गफी दशामे आसूल उन्नति नहीं हो सकती । सार्वजनिक 
मताधिकार अमिकोकी मार्गोफी पूर्ति करनेऊे लिये अनुप्रदमाय कै 
थद्द धनतन्प्रवाद द्वारा पुष्ट राजकी मूल्नीतिम परिवर्तन नहीं कर 
सकता | इसके लिये बतमान राजमे आमूल परिवर्तन करना द्वोगा। 
वर्तमान परिस्थितिके साथ सामंज़रय रखफर चलनेगें यह राज 
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अब असमर्थ हो गया है, इसलिये इसका प्रयोजन अब छुछ भी 
नहीं रद्द गया है। श्रेणोविद्दीन जिस साम्यवादको सृष्टि इस घन- 
तस्प्रवादके गर्भले हुई हे, बही अब इस घधनतन्‍्त्रवादका स्थान 
ग्रहण करना चाहती है। इसलिये राज या समाज अगर इसके विरुद्ध 
खड़ा द्ोगा तो यह परिवर्तन ही विप्ृुष्बका रूप घारण कर छेंगा। 
राजकी उत्पत्तिका ऐतिहासिक विश्लेषण करते हुए एम्मेज्सने 
लिखा है :--“राज़ कोई ऐसी शक्ति नहीं है, जो समाजके ऊपर 
घाहरसे छाद दी गयी हो। समाजके क्रम-विकासमें ही इसका 
उद्भव हुआ है; राष्ट्रका उद्धव दही इस बातकी स्वीकारोक्ति है कि 
समाज अपनी ही उछमनोंमें डक गया दे, और बह इस प्रफारकी 
परस्पर-विरोधी अवस्थाओंमें विभक्त ही गया हैं कि उनमे मेल 
नहीं हो सकता, और न उन्हें मिटानेकी इसमें क्षमता है । किन्तु 
समाजफे अन्दरका यह विरोध-भाव, उसके अन्तर्गत बिभिन्‍न 
श्रेणियां --ज्ञिनके सवार परसुपर-विरोघधी हें-- कहीं आपसमें संग्राम 
करते-करते स्वयं अपना और समाजका भी ध्वंस न कर डालें, 
इसल्यि एक ऐसी शक्तिकी आवश्यकता उपस्थित होती है, जो 
अपनेक़ो प्रत्यक्ष रूपमें समाजसे परे रसे और जिसका उद्देश्य 
श्रेणो-संघपंको चहुत चढ़ने न देकर उसे सीमाके अन्द्र रसना हो। 
समाजसे उद्भूत यही शक्ति, जो समाजसे अपनेझोो परे रखती है 
ओर उससे अधिकाधिक एथऊ्‌ होती जाती है, राज़सत्ता है |” 





॥# [वार्दादी घाएइडीइ-- “वर्नल 0पड्ल्‍ांत् ७ पाल 
एश्ाजए शितएगर ?76फएचाप्रेट बाते पाल उचाप्ल) 
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इस प्रकार हम देखते हैं कि समाजके अन्दर विभिन्‍न श्रेणियों 
के बीच जो स्वाथे-संबपे पाये जाते हैं और जिनमें कभी मेल नहीं 
हो सकता, उनसे ही राजसत्ताका उद्धव हुआ दै। चूकि समाजके 
अन्दर विभिन्‍न श्रेंणियोके घीच स्वार्थ-संघ्ष कभी मिट नहीं 
सकता, इसलिये राजसत्ताका प्रयोजन होता है, ओर इससे यह भी 
सिद्ध द्वोता दे कि राजका अस्तित्व इसलिये है, कि समाजके 
अन्दर विभिन्‍न श्रेणियोंके बीच जो स्वार्थ-संघर्प है, उसका कभी 
समाधान नहीं हो सकता । माफ्सके मतसे, यदि समाजके अन्दर 
विभिन्‍न श्रेणियोंके स्वार्थ-संवर्षमें मेल होनेक्री सम्भावना होती 
तो राजका उद्धव ही नहीं होता, और न राज़ अपनेकों कायम ही 
रफ़ सकता। इसलिये राज़ एक श्रेणी द्वारा दूसरी श्रेणीपर आधि- 
पत्य कायम करने और अत्याचार करनेका साधनमात्र दै। इसका 
उद्देश्य ऐसी न्यवस्थाफी सृष्टि करना दे, जो विभिन्‍न श्रेणियोंके 
बीच स्वार्थ-संघर्षकी प्रचण्डताको संयत रखते हुए इस अद्याचारको 
न्‍्याय्य एवं चिरकालिक वनाकर रखे । 

इसलिये साम्यवादियोंकी दृष्टिमें राज भी श्रमजीवियोकि ऊपर 
अत्याचार करनेका एक प्रधान साधन है। इस साधनकी बर्दोछत ही 
सम्राज़की चर्तमान व्यवस्था अल्लुण्ण रखी जाती दै ओर इस प्रकारफे 
राजफा प्रधान उद्देश्य होता है--धनी-बर्ग अपनी विपुल सम्पत्तिका 
निर्विन्न रूपमें भोग कर सके, इसकी व्यवस्था करना। घुसारिनने 
लिसा हि इ--ुज थौ। €०णापघ्यार5, पी 5902 45 गरदाटौए 9 
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मत पबा पाल फ्रांगंडप्टा5, गंडडी3 तीलंगड, गराट्याटाड रण 
एश्वाब्गाला। 27९. टंप्राद्या ८३४एप्थी55,. ]गाते-0एगाधा5 
[9९८०ए-०च्राद बातें विक्षालंग गराछु00९5, 07 ९5९ पाढ 
(गंफ्राणि ग्यापे प्रटी-फ॒बंत 5९एएथापड रत पी९5९ | ९०७, 
फुशा-॥9॥3 8९75, 906[९५5०3, शागए 07 6९९५७, 05079$% 
१एणे)0 5६7०९ ॥6. ०४एॉशा55५ ॥00 #ठ79व थ/ एप 07 
८०शशं८्पं०७."--अर्थात्‌ “सब देशोंमें राज क्षमता-सम्पन्न छोगों 
के एक संघके सिया और कुछ नहीं है :**“““सब देशोंमं हम यही 
देखते है कि बिसिल्‍न शासन-विभागोंके सचिव, उद्यपदस्थ 
कर्मचारी, राष्ट्रसभाके सदस्य या तो पूजीपति है, या जमीनके 
मालिऊ या कारखानेंके मालिझ या बेंकर, अथवा इनके विश्वस्त 
तथा उच्च वेतनभोगी सेवक या बकील, बेरिस्टर, बेंकोंके मैनेजर, 
अध्यापक, समर-विभागके अधिकारी या पादरी, जो पूजीपतियोंकी 
सेवा भयसे नहीं, बल्कि अपने ह्ढ़ विश्वासके कारण करते हैं |!” 
साम्यबादी जिस श्रेणीहीन नूतन समाज-व्यवस्थाकी सृष्टि 
करना चाहते है, उसके मार्गमें सबसे बड़ी वाधा दे राजसत्ता। यह 
राजसत्ता ही मुट्ठीमर मनुष्योके जमीन, खान, जंगल, कल- 
कास्यानोपर भालिझाना हऊफ़ो सुरक्षित रफ़े हुए हे । इस राज- 
सत्तारुपी दुर्गंके अन्दर ही घनिकोंकी व्यक्तिगत सस्पत्तिपर 
अधिफारकी कुजी सुरक्षित रहतो दै। जो कोई इस व्यक्तिगत 
सम्पत्तिके अधिकारमें हस्तक्षेप करनेकी चेप्टा करेगा, राज अपनी 
सम्पूर्ण शक्तियोंके साथ उसपर आघात करेगी। इसलिये राज 
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अपनी दुर्गम शक्ति लेकर आज समाजके थोड़े-से घन-डँबेरोंकी 
स्वार्थरक्षा कर रही है, और समाजके ये मुद्ठीभर मह॒ष्य समस्त 
सम्पत्तिके ऊपर अपने अवाध अधिफारके जोस्से करोड़ों मनुप्योंको 
सर्वस्ह्दीन चनाकर रखे हुए हैँ, उनके मुख-दुःखके साथ निष्ठुर सेल 
खेल रहे हैं और उनके जीवनको अभिशप्त बनाऊर उनपर मनमाना 
शासन कर रहे दै। राजसत्ता द्वारा धनिकोंने अपने स्वार्थको इस 
प्रकार सुरक्षित कर रखा द कि उनके विरुद्ध सर्वहारा-दल चूँ तक 
नहीं कर सऊता। इसलिये राजको इस दुर्गेम शक्तिकों जबतक 
पराभूत नहीं किया जाता, तबतक धन-उत्पादनके साधनोंपर 
समाज़का स्वामित्व नहीं हो सझता, और न श्रेणीह्वीन समाजका 
स्वप्त चरितार्थ हो सकता है। यही कारण दे कि अ्मज्ञीबियोंका 
विप्वुव आरम्भ होनेपर सबसे पहला काम होता दै--अ्रमजी वियोंका 
राज़सत्तापर अधिकार। राजसत्तापर अधिकार करके ही स्वेद्वारा- 
दुछ ऋमशः अपने राजनोतिक आधिपत्यका उपयोग धनिक बरग्गेके 
हाथसे पूजीे छीनने और सम्पत्तिक समस्त साधनोंक्ों राजे 
छाथमें कैन्द्रीकरण करनेमें करेगा। इसके बाद बह उत्पादन" 
शक्तियोर्में अधिकसे अधिक और शीघ्रसे शीघ्र बृद्धि करनेकी चेष्टा 
करेंगा। २ 

शोषक-दल राजऊे शासनसूत्रकों अपने दवाथमे इसलिये रसना 
चाहता दे, ताकि वह देशके बहुसंज्यक ल्योगोंके स्वार्थके विरुद्ध 


> फैड्वाह१0० 0 धार. (0०प्रण्ाणा5ए एशसापएन-: रियो 





जुद्यड घाए मिल्ताणा शिाएटी5, 


[ ७६ |] 


अपने शोप्रण-ब्यापारको कायम रख सके। शोपित-दुछ राजके 
शासनसूत्र॒कों अपने हाथमें इसलिये लेना चाहा है, ताकि बह 
चत्तमान काठझी दास-प्रथाके पोपफ-थोड़े-से जमील्दार और 
चूजीपतियोर्र स्वार्थरे बरिरुद्ध वहुसंख्यक छोगोंकी स्वार्थरक्षाके लिये 
सब्र प्रकारके शोषणका अल्त कर सके | घनिक वर्गका पराभव 
सभी सम्भव हो सकता है, जवकि श्रमजीबियोंके दाथमें राजकी 
शासन-क्षमता हो । यह शासन-क्षमता प्राप्त करके ही श्रमजीबी 
धनिर वर्गक अनिवार्य एवं उत्कट प्रतिरोधकों कुचछ डालनेमे 
समर्थ हो सझता दे और नूतन आर्थिक व्यवस्था कायम करनेके 
डिये समस्त श्रमजीवी एवं शोपित जन-समूहको संगठित कर 
सकता है। यह काम एफसात्र सर्वहारा श्रमज्ञीवी-दरू द्वारादी 
सम्पन्न हो समझता है, फ्योंकि सवेहारा दुछ ही एकमात्र सम्पूर्ण 
विप्ठ॒वी दल दे और यहो दल धनिक वर्गके विरुद्ध संप्राम करने 
ओर उसके हाथसे राजकी शासन-क्षमत्ता छीननेमे समस्त 
अमजीबियों और शोपितोंको एक कर सकता है | 

फिल्तु राजफी यह शासन-छ्षमता सर्वहारा दले हाथमें सहज 
ही नहीं आ सकती । धनिक वर्गऊे स्वाथ्थोंकी रक्षा करनेके उद्देश्यसे 
प्रेरित होकर राज़ने आईन-कानून बनाये है, न्‍्यायाठय स्थापित 
किये है, पुलिस ओर सशस्त्र सैन्‍्य-दठका विशाल आयोजन किया 
है। केवल अदालत, आईन-कानून, पुछिस लाइन और सेन्य-दल ही 
नहीं, चल्कि विद्यालय, धर्म-मन्दिर, पार्मेण्ठ, समाचारपत्न--इन 
सबने मिलकर राज़ऊे चारों तरफ एक प्रकारके ढुसेंथ-ब्यूहकी 
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रचना कर डाली है जिसका सेदन करना सवहारा-द्लके लिये 
सदज़ नहीं होता । 

साम्यवादियोंका कहना दे कि बर्तेमान कालमे विभिन्‍न देशोंमें 
राजके जो भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूप देसे जाते ह, उन सवके अन्तरमें 
एक ही प्रद्धत्ति काम कर रही है; यह प्रकृति है थोड़ें-से क्षमनाशाली 
लोगों द्वास वहुसंडयक जन-समुदायपर अपने स्वार्थके लिये शासन। 
थोड़े-से छोग हुकूमत करते हैं और बाकी लोगोंको बाध्य होकर 
डनकी तामीलछ करनी पड़ती है, और ऐसा इसल्यि करना पड़ता दे 
कि समाजमें जिस बगकी प्रधानता होती है, इसौकी सेवामे राज 
अपनी बल्प्रयोगात्मक सत्ता ( 000ल+ 6 बणण्शंफ ) को 
नियोजित करता है। समाजके जिन थोड़ें-से छोगोंके हाथमें 
राजका अधिकार-सूत्र दोता है, वे राजकी बल्प्रयोगात्मक सत्ताके 
घलपर नागरिकोंको राजका आउुगत्य स्वीकार करनेके लिये 
बाध्य करते हैं। इस प्रकार प्रत्यक राजमें थोड़े-से धनों एवं 
क्षमताशाली मनुष्य शासन-यन्त्रको अपने अधिकारमें करके राजे 
कोटि-कोटि मनुष्योपर शासन कर रहे हूँ । 

आधुनिक सभ्यताका एक बहुत बड़ा दान गणतन्त्र समस्या 
जाता दे ओर इस गणतन्त्रकी बड़ी महिमा गायी जाती दे। किन्तु 
इस गणतन्त्र शासनमें भी वास्तविक जनसत्ताका सर्वथा अभाव 
पाया ज्ञाता दे ॥ लेनिनने लिपा द्दू इ--/(फरां5 तल्गा०टयब८ए ब5 
राफ3)5 50पापे 99 प्र ग्ा0७ गीता 5 ०णाँ, ए स्पिन 
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 कल्याए, & तेटा0लाबट तौर जि धीढ गरापाग्रए, णाफ 
(धार 9055९5आंग्प्ट. "३55९५, गाए 67 पाह मंद! 
अर्थात्‌ “आधुनिक गणतन्त्र पूंजीबादियोंके शोपणकी संकीर्ण 
परिधिसे सदा आवद्ध रहता दैअतएव वह बस्तुतः केबल थोड़ें-से 
जमीन-जायदाइवालों और धनवानोंके लिये ही है।” साम्य, 
स्वाधौनता एवं वन्धुत्वके आदर्शपर ही इस गणतन्त्रकी प्रतिष्ठा 
हुई थी, किन्तु आधुनिक गणतत्त्रमें यह आदर्श कभी चरितार्थ 
नहों हो सकता। काएण, समाज-व्यवस्थाका आधार जबतक 
समुप्य और सनुष्यके बीच धनगत वैपस्य बना रहेगा, तबतक 
स्याय, स्वाधीनता, समानता आदि बड़ी-बड़ी बातें आदर्श-प्षेत्रषफ 
ही परिमित रहेंगी, सर्वसाधारणके लिये उनका कार्यरूपमें परिणत 
होना कभी सम्भव नहीं होगा। आधुनिक राज-च्यवस्थामें ब्यक्ति- 
झात्रकी स्पाधीनताफी दुद्ाई दी जाती है अचश्य, किन्तु इस 
स्थाधीनताऊा मूल्य क्या हो सकता है, जबकि इस स्वाधीनतासे 
टाभ उठानेफी सुविधाओंसे चहुछज्यक मनुप्य वक्चित कर दिये 
गये ६९ विए्यात अंप्रेज लेसफ़ अल्डस हक्सलेने स्वाधीनताओ 
सम्बन्ध लिपा है कि स्वाधोन और गणतान्त्रिक देशोंमें भी 
ब्यक्तिकी ध्वाधीनता फेवलछ -कदनेभरको दै। कानूमकी दृष्टिमे हम 
सघ कुछ कर सकते ईँ--मऊान सरोद सकते हैँ; मोटरगाड़ी खरीद 
सद्ते है, देश-विदेशमें भ्रमण कर सकते हैं, सनन्‍्तानको उत्तम शिक्षा 
दिलानेझा प्रचन्‍्च कर सऊते हैं; फिन्तु असलमें हम कुछ नहीं कर 
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सकते | असलमें हम ठीफ उतना द्वी कर सकते हैं, जितनी इसमें 
वस्तु खरीदनेकी सामर्थ्य होती है- अर्थात्‌ आर्थिक स्वाधीनता 
ही एकमात्र स्वाधीनता है। हम स्पष्ट देख रहे हैं कि आधुनिक 
विद्वानने यथरि मलुष्यकों सुख-सुविधा और स्वच्छन्दताकों नाना 
उपायोंसे वढ़ांदियादै और कानूनफी दृप्टिसि उन सबपर सब 
छोगोंका समान अधिकार है, फिर भी अधिकांश लोग उन सब 
चस्तुओंका उपभोग करनेसे बच्बित रह जाते हैं। टेलीफोन, 
प्रामोफोन, रेडियो, पुस्तक, समाचारपत्र-ये सब वल्तुए' सबके 
लिये व्यवद्ारोपयोगी हैं। विज्ञान नयी-नयी सुख-सुविधा्भोकी 
सृष्टि करता है, किन्तु वर्तमान काछकी अक्षम सामाजिक 
ध्यवस्थाके कारण अधिकांश लोगोंके लिये इनका अभाव बना 
रददता है। इन रब बस्तुओंपर सबका न्‍्याय्य अधिकार दै, क्योंकि 
सबके छिये ये समान रूपमें उपयोगी हूँ। इस प्रकार आधुनिक 
गणततन्त्र फेवल राजनीतिफ क्षेत्रमें ही जनसत्ताके सिद्धान्तकों प्रदण 
करता है, आर्थिक क्षेत्रमें नहीं । आर्थिक क्षेत्रमें यह राष्ट्रके करोड़ों 
स्त्री-पुरुपोकोी गुलाम घनाकर रसता दे, जिससे थे राष्ट्र आर्थिक 
क्षेत्रमें अपना स्यायोचित भाग ग्रहण करनेसे बच्चित रद्द जाते दै। 
समानताका अस्तित्व फेवड इस वातपर दी निर्भर नहीं करवा कि 
व्यक्तिमात्र उससे छाभ उठानेके लिये स्वतन्त् है, बल्कि इस बातपर 
भी हि व्यक्तिमें उससे लाम उठानेझी क्षमताएं मौजूद हैं। 
व्यक्तिमायकै लिये समानताका सिद्धान्त तभी छागू द्वो सकता है। 
ज्ञवकि प्रत्येक व्यक्तको-जाति, वर्ण, पेशा और सामानिझ 
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स्थितिपर विचार किये विना--इस वातका एक समान सुयोग 
प्राप्त हो कि वह अपनी सहज शारीरिक, चरित्र-बरू एवं चुद्धि- 
प्रतिभाका पूर्ण रूपसे उपयोग कर सके; राष्ट्रके प्रत्येक नर-नारीको 
आत्मविश्वासका, उसके व्यक्तित्वको परिपूर्ण रूपमें विकसित 
होनेका सुयोग मिले। इस प्रकारकी समानता आधुनिक काछके 
धनतान्त्रिफ राष्ट्रॉमें हम कहां पाते है ? गणतन्त्र शासनमें व्यक्तिके 
जन्म-स्व॒त्व तथा उन स्वत्वोंके सबके साथ समान रूपमें प्रयुक्त 
होनेफी जो बात फही जाती है, वह एक मिथ्या भावनाऊ़े सिवा 
और बुद्ध नहीं दै। अपने इन स्व॒त्वोंकी उपलब्धि करनेकी 
सम्भावनासे भी भ्रमजीबी वच्बित कर दिये जाते हँ। यों तो 
कहनेके लिये जमीन-मालिक और मजदूर, पूंजीपति और सर्वहारा, 
सन्‍्त्री और जूतेपर पाल्शि करनेवाला एक मोची कानूनकी हृष्टिमें 
एक्समान नागरिक है, किन्तु यह कानूनी समानता ट्राटस्क्रीकी 
भाषामें “कंदीकी बेड़ीके रूपमें परिणत हो गयी है, जिससे अमजीबी 
पूंजीबादके रथके पहियेमें वा रहता है ।? क्योंकि केवल लिखित 
अधिकारा एवं स्वत्वोंके बछपर कोई अबोध श्रमजीवी छुखपती 
ओर करोड्पती नहीं बन सकता । कानूनकी हृ्टिमें प्रत्येक्त व्यक्ति 
फो बोलने, लिपने और अपने सिद्धान्तोंका प्रचार करनेकी 
स्व॒तन्त्रता है; फिन्तु कोई सी ऐसा गणताल्त्रिक देश नहों है, 
जिसके विधानमें श्रमजीवियोंके विरुद्ध कानूनका प्रयोग किये 
जानेडी व्यवस्था 'सार्वज्निक शान्ति! के नामपर सिर्फ इसलिये 
नहीं को गयी हो कवि जिससे घनिक बर्गकी क्षमता ज्योंकी-स्यों 
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बनी रहे। न्‍्यायारुयकी दृष्टिमें सब नागरिक एकसमान समझे 
जाते हैं। किन्तु यहां भी समानताका यह सिद्धान्त सबके प्रति 
छागू नहीं दो सकता; क्योंकि यदि एक क्रिसान अपने जमीन्दार 
द्वारा किये गये अन्यायफ्े विरुद्ध तथा एक नौकर अपने मालिक 
द्वारा अकारण कामसे वर्सधास्व किये जानेपर ह॒र्जानेके लिये अदालत 
की शरण छेता दे तो इसके लिये घन चाहिये। बिना धनके उसे 
न्याय मिलनेकी आशा नहीं, और उसे कितना हर्जाना या क्षृतिपूर्ति 
मिलनी चाहिये, इसका निर्णय भी उसको सामाजिक स्थितिपर 
ध्यान रसकर ही किया जाता दै। इस प्रकार धन खच फरके 
अगर न्याय मिलता भी है, तो वह बड़ा महंगा सौदा पड़ता ह्ै। 
इसलिये यह स्पष्ट दे कि राष्ट्रफे अन्तर्गत सब मनुप्योंको एकसमान 
अधिकार प्राप्त हैं, यह बात ध्यवह्ार-क्षेत्रमं तवतक सत्य एवं 
चास्तविक सिद्ध नहीं हो सकती, जबतक समाजमें घनी और 
दरिद्र--ये दो बरगे कायम रहेंगे। मलुप्यके ऊपर भनुप्यकाजों 
आधिपत्य आज हम देख रहे हैं, वह क्यों ? इसीलिये तो, कि एकफे 
पास सब्यित धन है, और दूसरेके पास दाहिने हाथके सिघा और 
फोई पूजी नहीं दे? ऐश्व+का सुयोग प्राप्त करके द्दी तो आज 
थोड़े-से मनुष्य करोड़ों मनुष्यके ब्यक्तित्वके विकास एवं आत्म- 
प्रकाशके सार्गफो अवरुद्ध कर रहे हैँ। इसीलिये समाजमें धनी और 
दरिद्र-ये दो सम्प्रदाय जब तक कायम रहेंगे, इन दो ओ्रेणियोंका 
अस्तित्व जबतक बना रहेगा, तबतक राजनीतिक क्षेत्रमें भी 
समानता असम्भव ही दै। आधुनिक समाज़का गठन घनगत 
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बैपम्यकी चट्टानपर ही किया गया दै, और यह धनम्रत वेपम्य 
इस रूपमें कारगर होता दै कि विभिन्‍न श्रेणियोंके बीच राजसत्ता 
पर अधिफार करनेऊे लिये निरन्तर संग्राम चलता रहता है। 
विभिन्‍न आर्थिक वर्गोंके बीच राजसत्तापर अधिकार करनेके लिये 
जो राजनीतिक संग्राम द्वोते हैं, उनमें राजके लिये तटस्थ रहना 
कभी सम्भव नहीं दोता। 

विभिन्‍न संघर्षशोल बर्गोके परे राज अपनेको नहीं रस सकता, 
और म उनके धीच निरपेक्ष रुपमें न्याय कर सकता दे; फरयोंकि 
वर्तमान समाज-व्यवस्थामें आधुनिक राजका स्वरूप ही ऐसा 
होता हे कि वह अपनी बल्प्रयोगात्मक सत्ताका उपयोग एक 
आर्थिक धर्मकके अधिकार एवं कार्योडरों अपर आर्थिक बर्गके 
आक्रमणसे रक्षा करनेमें करता है। जद्दां कहीं समाजमें श्रेणी- 
संघर्ष द्वोगा, वद्दां राजसत्ता अवश्य द्वी उस पक्षकी ओर होगी, 
जिसका सम्पत्तिके साधनोंपर प्रभुत्व द्ोगा। इसलिये समाजमें 
यदि धन-उत्पादनके साधनोंपर भुद्दीभर छोगोंका मालिकाना हक 
होगा, तो अवश्य ही राज़सत्ता उस हककी रक्षा करनेमें नियोजित 
होगी; क्योंकि कानूनका अभिप्राय ही ऐसा है, और इस कानून 
द्वारा ही तो राज़की इच्छा-शक्ति व्यक्त होतो दै। यह पहले ही कट्दा 
ज्ञा चुका दे कि राजके लिये आईन-मानृन ये ही लोग बनाते हैं, 
जिनके दमथमें रुपयेकी थेली होती है। इतिहासमें हम बार-बार 
यद देखते हद कि राजफे विधि-निपेधों द्वार उसी वर्गेकों इच्छा 
प्रतिफलिव द्वोती है, जो पज्ञीपति या धनिऊ वर्गके सामसे अभिद्दित 
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होता है। समाजसे धनिक वर्ग ही शक्तिशाली होता है। इसलिये 
डसको सम्तुप्ट रखनेके लिये द्वी कानूनोंकी रचना फी ज्ञाती है। 
यदि साम्यवादी देशके शासनमें बहुमत प्राप्त करके शान्तिपूर्ण 
वैध उपायों द्वारा भी पंजीवादके स्थानपर साम्यवादकी स्थापना 
करना चाहें, तो पूंजीवादी उनका फेवल विरोध द्वी नहीं करेंगे, 
बल्कि उनके बिरुद्ध बढ्प्रयोग करनेकी भी चेप्टा फरेंगे। देशद्रोह 
एवं राजद्रोहके कानून इस रूपमें बनाये जाते हैं, जिससे धनिक बर्ग 
की कठोर समाठोचना सहज ही कानून्के शिकंजेमें आ सकती 
है। इसलिये वर्तमान राज-ध्यवस्थाफे स्वरूपके सम्बन्धमें दस 
जिस परिणामपर पहुंचते हैं, वह कुछ वाक्योंमें इस प्रकार प्रकट 
किया जा सकता है ;--/]॥6 5६घा९८ 35 शेज्ल395 30 ॥6 
संक्रण्ड्गे 06 हा4६ ले55 तर धी6 ०0ग्राशणां३, ग॥ शोंणी 
35 ४९5९९ पा 68० 6 ६० ए€ 0जादाशआंए ण (९5९ 
40500॥0९॥05. छर्थावू--” राज समाजके उस व्गेके इच्छानुसार 
सदा परिचालित द्वोता है, जिसका धनोत्पादनफे साधनोंपर कानून 
द्वारा कायम किया गया मालिकाना हक द्वोता है। इस प्रकारका 
राज उक्त बर्गफे स्वाथपर ध्यान रखकर ही कानूनकी रचना 
करेंगा। इसलिये फ्रिसी राजमें यदि धनोत्पादनफे साधनोंपर 
सालिकाना हक रखनेवाले व्यक्तियोंकी संज्या इनी-ग्रिनी होगी। 
तो उस राजमें कानूनका मुकाव भी उन चन्द इने-मिने ध्यक्तियोंकी 
स्वार्थरक्षाकी ओर द्वोगा। इसके विपरीत, यदि घनोत्पादनओे 
साधनोपर सम्पूर्ण समाजका अधिकार होगा, तो इस प्रकारके 
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राजमें कानूनोंकी रचना किसी वर्गविशेष या कुछ व्यक्तियोंके 
स्वार्थपर ध्यान रसकर नहीं की जायगी, वल्कि सारे समाजके 
हित-साधनपर ध्यात रखकर ही । इसछिये हम कहद्द सकते हैं. कि 
जिस समाज-ध्यवस्थामें धनोत्पादनके मुख्य साथनोंपर कुछ थोड़ेसे 
व्यक्तियोंका मालिफाना हक द्वोता होगा, वहां राजसत्ता व्यक्तिगत 
सम्पत्तिकी क्षमताके साथ-साथ चलेगी। जहां कहीं हम इस 
प्रफारकी समाज-व्यबस्था देसते हूं, वहां राजसत्ताको अन्ततः 
उन मुट्ठीभर व्यक्तियों द्वारा द्वी परिचाछित दोते पाते हूँ ।कौनसा 
कानून बनाना चाहिये, इसका निर्णय इन्दीं छोगोके हाथमें द्वीता 
है। राजफो क्षमता किन उद्देश्योंक़ी पूर्तिक छिये नियोजित होगी; 
इसका निर्णय भी वे द्वी करते हैं; और चूंकि राजके इन उद्देश्योंका 
निर्णय फरनेमें थे श्रेणीविभागकी योजनाके अनुसार अपनी 
स्थितिपर विचार करते हूँ, इसलिये वे स्वभावत्तः इस योजनासे 
अधिकसे अधिक लाभ उठानेकी चेष्टा करंगे, और इसी आधारपर 
वे राष्ट्र सामूदिक कल्याणकी भावना करेंगे; और इस कब्याणमें 
अपना हक प्राप्त करनेके लिये राजके कानूनको तदनुसार रूपान्तरित 
करेंगे । किन्तु अन्य आर्थिक बर्ग भी तो राष्ट्रकब्याणकी अपनी 
विशेंप भावनाके अनुसार इसी मार्गका अनुसरण कर सकता है; 
और तब इसका परिणाम यद्द होगा कि राष्ट्रकल्याणकी जिस 

भावनाके पीछे राजकी बलप्रयोगात्मक सत्ता होगी, बहो भावना 

राजमें सर्वप्रधान बनी रहेगी । इसलिये श्रेणी-संघपेके आधारपर 

निर्मित इस प्रकारके समाजमें राजसत्तापर अधिकार करनेके लिये 
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विभिन्‍न वर्गोके बीच संप्राम अनिवार्य है। क्योंकि जिस वर्गके 
हाथमें राजकी क्षमता होगी, वह राष्ट्रकल्याणकी अपनी भावनाको 
दूसरोंके ऊपर छादनेमें समर्थ होगा। वही इस वातका निर्णय 
करेगा कि राजनीतिक क्षमताका उपयोग किस रूपमें होना चाहिये; 
इसलिये राजनीतिक क्षमताके मुट्ठीमर छोगेंकि हाथमें होनेका अथे 
दी है--उसका उपयोग मुझेभर छोगोंके लिये किया जाना। छोक- 
कल्याण, स्याय-अन्याय, उचित-अनुचित, धर्म-अधर्मके सम्बन्धमें 
इन मुट्ठीभर लोगोंकी जो घारणा होगी, उसकी छाप राजके 
समस्त विधि-विधानों एवं कायोपर पड़े विना नहीं रहेगी। इसलिये 
राजनीतिक गणतन्त्रके होते हुए भी यदि समाजके करोड़ों मनुष्य 
द्रिद्रवाके अभिशापसे आजीवन अभिशप्त रहते हुए जीवनकी 
समस्त सुख-सुविधाओंसे वंचित रह जाते हैं, तो उस गणततल्त्रका 
उनके लिये क्या मूल्य द्ो सकता दै १ सार्वजनिक मताधिकारफे 
साथ-साथ यदि सम्पत्तिके समस्त साधनोंपर सार्वजनिक अधिकार 
नहीं हुआ, तो राजनीतिक गणतन्त्र ( एणांपंट्श त&क०ण्टाव०४ ) 
समाजके अधिकांश छोगोंके लिये एक अर्थद्वीन वाफ्य ही चना 


रहेगा। 


पालमिण्द शासत्त-व्यवस्था 


सब प्रकारकी राज-व्यवस्थाओंका एक मात्र लक्ष्य द्वोता दै-- 
मनुप्यका कल्याण। किन्तु इस कल्याणके सार्ममें आज सबसे 
बढ़कर वाधक हो रदा दे पूजीवाद (09एशीआ)- समाज और 
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राज-व्यवस्थाफे ऊपर धनिकोंका अन्याय्य प्रभुत्व | इस प्रभुत्वका 
उच्छेद्‌ करनेके लिये सबसे पदछे राजपर दखछ जमाकर राजनीतिक 
क्षमता प्राप्त करनी द्वोगी। इस बातको सोशलिप्ट, कम्यूनिष्ट, 
सब समान रूपमें स्वीकार करते है। जिन छोगेंके दवाथमं शासन 
की वागडोर हो, को राजकी समस्त क्षमताओंको हस्तगत किये 
हुए हैं. वे सहजद्दी स्वेच्छासे अपनी क्षमताओंका विसर्जन 
कर देंगे, इस बातकी संभावनापर भी बहुत कम छोग विश्वास 
करते हैं। ऐसी स्थितिमें राज-व्यवस्थापर अधिकार करके ध्यक्ति- 
गत संपत्तिफा अन्त करनेका माफ्सवादका जो आदर्श है, वह 
आदर्श दिंसामूलक श्रेणी-संघ द्वारा चरितार्थ होगा या साम्यवादके 
अनुकूल क्रमशः जनमतकी सृष्टि करके और पालछमिण्ट या व्यब- 
स्थापिका परिपदपर अधिकार करके शान्तिपूर्ण वैध उपायों द्वारा, 
इस चातको छेकर समाजयादियोंमिं काफी मतभेद देख। जाता है । 
जो लोग शान्ति एवं वैध उपायों द्वारा समाजवादफे आदशको 
वास्तव रूप देना 'चादते हैं, उनका कद्दना है कि .राज और समाज 
मानव-शरीरकी तरद हो क्रमविकासको प्राप्त होता है; क्रविकास 
की इस गतिको किसी प्रफारकी वाद्य चेष्टा हरा और भी दुत 
नहीं किया ज्ञा सकता। मतुप्य अपनी बुद्धि द्वारा इतना द्वी कर 
सकता है कि इस क्रम-विकासके मार्ममें जो सब वाधाए' उपस्थित 
ही उन्हें दूर करनेड्ी चेप्टा करे। दिसी प्रझास्के श्रेणी-संघर्प द्वारा 
खून-सरायी फरके एक दिनमें भविष्यवूफा वह आदर्श राज चरि- 
तार्य नदीं दो सकता। बोट-दावाओंमें अधिकांशको प्रचार-कार्य 


[ ६० 3 


हारा समाजवादके आदशसे अनुप्राणित किया जाना असम्भव 
नहीं है, और जब अधिकांश वोट-दाता समाजवादके आदर्शफो 
मन-प्राणसे स्वीकार कर लेंगे तो वे ब्यवस्थापिका परिपद्के चुनावमें 
ऐसे प्रतिनिधियोंको निर्वा चित करके भेजेंगेज्जो समाजवादके आदर्श 
में विश्वास करने वाले और उसे चा।स्तव रूप देनेके लिये #ृत- 
संकल्प दोंगे। इस प्रकार 'समाजवादियोंके हाथोंमें शासन-क्षमता 
और उसके साथ-साथ राजकी समस्त शक्तियां आ जानेपर वे 
सहज ही अपनी क्षमता तथा राजसत्ताका उपयोग धनोत्पादनके 
मुख्य साधनोंपर समाजका कतृ त्व कायम करनेमें करेंगे। ऐसा 
करके वे समाजवादके आदर्शको राजको शरक्तियोंके बलपर 
कार्यान्वित करनेकी चेप्टा करेंगे। ज़नता जब एक सरकारके 
स्थानपर दूसरी सरकार कायम कर सकती दै, तो फिर बह राज- 
सत्ता प्राप्त करफे पृजीवादके स्थानपर समाजवादकी स्थापना 
क्यों नहीं कर सकती ९ 

इसफे विपरीत, जो छोग शान्ति एवं वैध उपायों द्वारा साम्य- 
बादी समाजकी स्थापनामें विश्वास नहीं करते, उनका कदमा 
है कि सर्व-साधारणको मताधिकार प्राप्त द्वोने से ही प्रृत गणतंन 
की स्थापना भद्दों दो सकती । जवतक समाजमें घनी और दि, 
ये दो वर्ग कायम रहेंगे, तवतर गणतंत्रका सिद्धान्त कल्पना-क्षेतर 
तक दी परिमित रहेगा। राजनीतिक क्षेत्र समान आर्थिक क्षेत्रमें 
भी जबतक जनसाधारणफे समानाधिकारका सिद्धान्त स्वीझृत 
नहीं द्ोगा, पूजीवादियोंके शोपणके कारण ज़वतऊ करोड़ों मनुष्य 
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भआजीवन दरिद्रताकी चकीमें पिसते रहेंगे तबतक पेटके सवा 
उन्हें और किसी वातऊी चिन्ता द्वो दो नहीं सकती। देशकी 
राजनीति अथवा शासनका स्वरूप इत्यादि विषयोंमें वे किसी 
प्रकारकी दिलचस्पी नहीं ले सकते । उनकी जीवन-यात्रा दी इस 
रूपमें चलती दे जिससे थे किसी प्रकारके सार्वजनिक राजनीतिक 
जीवनमें भाग छे दी नहों सकते। प्रचार कार्य द्वारा जनताके मन 
एवं भावनाओंपर अधिकार करनेके जितने साधन हैं उन सबपर 
राज या धनिक वर्गका कतृ त्व एवं प्रभाव होता है। राज हारा 
परिचालित शिक्षा संस्थाओंमे इस वातकी शिक्षा दी जाती दे फि 
राजके प्रति द्वार्दिक आनुगत्य-भाव रखना चाहिये; राजकी 
प्रचलित व्यवस्था फो उलटमेकी चेप्टा करना सबसे बड़ा अपराध 
है, अन्यान्यराष्ट्रीकी प्रतियोगितामें स्वराष्ट्रको शक्तिशाली एवं 
अप्रतिइवन्द्दी चनानेके लिये यद्‌ आवश्यक है कि राजके सेनिकोंकी 
बौरोचित पूजा की जाय ; उत्कट राष्ट्रीयताके मदमें उन्‍्मत्त दोफर 
प्रतिदनन्द्दी राष्ट्रोके प्रति इर्प्या भाव रखा जाय । इस प्रकार नागरिकों 
में बचपनसे दी राष्ट्रीययाकी भावना भर दी जाती है जिससे 
राज द्वी सबसे वड़ा देवता वन जाता है और इस राज-देवताफे 
विरुद्ध विद्रोद करना अत्यन्त जघन्य अपराध समम्का जाता है। 
उधर धर्म-मन्दिरोंमें धर्म-पुरोद्धित बराबर यह उपदेशाशत श्रद्धालु 
श्रोता्ोफि कार्नोमें भरते रहते हैं कि सानव-नीवनमें दुःस, अभाव 
भादि जिसने कष्ट हैं वे सब ममुप्य-द्ृत नहीं, ईशए्वर-कृत हैं ; उन्हें 
शान्ति एवं धीरतापूर्वक सदन करनेमें दी कल्याण है; अपनी 
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स्थितिमें अपनी शक्तियों द्वारा परिवर्तन छानेके लिये राजके विरुद्ध 
विद्रोह करना धर्मद्रोह दै-ईश्वर-द्रोह 'है। वत्तमान काठके 
सगाचारपत्र भी धनिकोंके दाथके हथऊण्डे हैं। रेडियो और 
समाचारपत्र हारा यह प्रचार किया जाता दै कि देशपर पड़ोसके 
शत्रु-राप्ट्रों द्वारा आक्रमण द्वोनेकी अशंक़ा है, इसलिये देश-रक्षा 
एवं आत्म-रक्षाकी दृ्टिसे जनता द्वारा ऐसा कोई आन्दोलन नहीं 
होना चाहिये जिससे राज़की शक्ति क्षीण हो। समाचारपत्रोंमें 
राष्ट्रीयवाको ही बड़ा धर्म बताकर प्रचलित शासन-व्यबस्थाके 
दोषोंपर पर्दा डालने तथा उसे न्‍्यायोचित मान छेनेकी शिक्षा दी 
जाती है । इस प्रभार विद्यालयों, धर्म-मन्दिरों तथा रेडियो, 
समाचारपत्र आदि द्वारा जनताके मनको वशीभूत करनेकी घेष्ठा 
की जाती है, जिससे बन्धन-सुक्त द्वोनेड़ी उसकी, प्रवृत्ति कभी 
उम्र द्वोने न पाये और राजकी क्षमता अक्षण्ण बनी रहे। धनिरों 
द्वारा परिचालित वर्तमान राज-व्यवस्थामें जनसाधारणका 
जीवन इतने रूपोर्में सलित रहता दै कि मताधिकारका स्थत॑- 
ब्रतापूरवक प्रयोग करके अपना प्रतिनिधि चुननेका अविरार 
होने पर भी वे ऐसे शासनकी प्रतिप्ठा नहों कर सऊते, जो उनके 
स्थार्थोका पर्याप्त रुपमें रक्षा कर सफे | 'बोट देने और प्रतिनिधि- 
निर्वाचनमें भी उनको कोई स्वतंत्रता नहीं होती। नाना प्रशारसे 
धनिक बर्गे उनके ऊपर अपना प्रभाव डालकर कठपुतछीकी तरह 
हनसे अपना काम छेता दै। 

इसके सिवा, साम्यवादी वर्तमान समाज-व्यवस्थामें आमूठ 
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परिवर्तन करके जिस नूतन समाजकी प्रतिष्ठा व्यक्तिगत संपत्तिका 
उच्छेद करके करना चाहते हैं, वह पार्लामेण्ट जेसी संस्था ह्वारा 
सम्भव नहीं हो सकतां। मायके शब्दोंमें पार्लामेण्ण महन्न 
4कानूनी सेरथा” या “०0५०४ इ४०ए9” के सिवा और छुछ नहों 
है। इसका काम होता है हर तीन या पांच सालके बाद निर्णय 
करना कि शासकवर्गके कौन-कौनसे व्यक्ति पारछमेण्ट द्वारा 
जनताऊा दमन एवं निर्यातन करेंगे। पार्लमेंट काम करनेवाली 
संस्था नहीं होती। अमेरिका, प्रांस, इज्डलेण्ड, स्वीजरलैण्ड -- 
किसी भी देशकी पालूमिंट को छे लीजिये । इनका काम 
होता दै-जनसाधारणको मूर्ख घनाकर रखनेके लिये फेचछ 
बादविवादका आडम्बर खड़ा किये रहना। राजके जितने कार्य 
होते हैं वे सब विभिन्‍न विभागोंके दफ्तरों और उनके कर्म- 
चारियों द्वारा सम्पादित होते हैँ। विभिन्‍न दछों हारा गठित 
होनेफे काएण इस बातकी कोई निश्चयता नहीं दोती कि पार्ला- 
मेण्टफे किसी बिशेष दलके द्वाथमें कबतक क्षमता रहेगी। आज 
जिस दलफे हाथमें क्षमता दे, बह अगर कोई क्रातिकारी कानून 
बनाता दे तो आगामी चुनावमें किसी दूसरे दलका बहुमत होने- 
पर बह दर चाहे तो उस कादूनको फिर रद भी कर दे सकता 
है। ऐसी स्थितिमें कोई भी दछ समाजञमें क्रांति छानेवाढे किसी 
फानूनको पास करनेझा साहस नहीं कर सकता | समाज-ब्यवस्थामें 
आमूठ परिवर्तन करके मृतन समाज-न्यवस्था कायम करनेका 
काम इनसा सहूज्ष नहों होता कि पार्लामेण्टफे झिसी विशेष दल द्वारा 
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यह कार्य एक बारमें ही सम्पन्न एवं सुनिश्चित हो जाय। इन्हीं 
सब कारणोंसे साम्यवादी पाामेण्टका आश्रय ग्रहण करके शान्ति- 
पूर्ण बैध उपायों द्वारा समाजवादकी स्थापनामें विश्वास नहीं 
करते; और साम्यवादी ही क्यों, जो कम्यूनिस्ट या साम्यवादी नहीं 
हैं वे भी यह विश्वास नहीं करते कि पार्लामेण्ट हारा समाजवादकी 
पूर्ण रुपसे प्रतिष्ठा हो सकती दै। प्रोफेसर कोहने लिखा हैः-- 
० धञात (६ ञाए05़च्रणेट 40 एऐलॉरएट पीछा 09 ००परात३ 
जग इगेडश्ठ $००॑ग्रींडक ०ए एकॉडिाारा8/ए४ ग्रध्य/5 
पाणाए्ी एगशारावा३ ॥रध्वाएते5 ग्रातए 3५) ६० द्याए) 
(६० ला तीडआ०० बणाड् (6 70267” # अर्थात्‌ कोई देश 
पार्लामेंट द्वारा समाजवादकी प्रतिप्दर करेगा; यह विश्वास करना 
मेरे लिये असम्भव है) पार्छमेंट द्वारा समाजवादफे मागेमें हम 
कुछ दूर त्तक अप्रसर द्वो सकते दे ।? 

माकूसंदादी कम्यूनिस्टोंका कहना है कि वर्तमान राज बल 
प्रयोगके मू्ते स्वरूप हूँ! उनका जीवन ही इस बातपर निर्भर 
करता है कि वे अपने उद्देश्योंकी रक्षाके लिये सशस्त्र बल-प्रयोगका 
आश्रय प्रहण फरें। यही कारण है. कि जो लोग राजकी सेमामें 
राजफे विरुद्ध प्रचार कार्य करते हैं, उन्हें यह अत्यन्त कठोर दण्ड 
देता है। राजके हाथमें दमनका जो अस्त्र होता है उसके प्रयोग 
द्वारा ही यह नागरिकोंको अपना आदेश पाछन फरनेके लिये 
विवश करता दैे। इतिहास इस बातका साक्षी दे कि सरास्त्र 
क / (॥6 06 '७०चश४7 सिमण्शेच्प/० 
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बल-प्रयोग द्वारा ही पूंजीपतिका उत्थान हुआ है--उसका अधिकार 
सुरढ़ हुआ दै, और शासन-व्यापारमें वह अपनी प्रधानताको कायम 
किये हुए दे। विध्वतर उसे क्षमता प्रदान करता है। गृह-युद्ध उसके 
अधिकारको सुदृढ़ बनाता दे और दमन या डिक्टेंटरी द्वारा वह 
अपने आधिपत्यको कायम रखता दै। इसलिये कम्यूनिस्ट धनिकों 
द्वारा संगठित एवं नियंत्रित राजपर क्रमशः शान्तिपूर्ण वैध उपायों 
द्वारा अधिकार करनेकी वात नहीं मानते। वे बिष्ठ॒व द्वारा पूंजी- 
वादी राजका उच्छेद करना चाहते हैं। उनका कहना दै कि जो 
लोग दीर्घकालसे देशका शासन करते आ रहे हैं वे अपनी सुरक्षित 
स्थितिको सुदृढ़ बनानेफे लिये अपनी सारी क्षमताओंका प्रयोग 
करेंगे। क्षमताका मोह इतना प्रवछ होता दै कि उसके सामने 
मनुप्य न्याय और नीतिऊी वारें नहीं सुतता। दूसरे पश्षका 
दावा न्‍्यायोचित है, उसकी मांगोंके पीछे युक्ति और द् है, वह 
संख्यामें बहुत ज्यादा दै इसलिये उसके द्वाथोमें स्वेच्छापूषक शासन 
क्षमता अर्पण कर देनी चाहिये जिससे उसका उपयोग सार्वजनिक 
फर्याणपर दृष्टि रसफर किया जाय, इस प्रफारकी भावना शासक 
दुलके मन-प्राणपर कोई प्रभाव नहीं डालती । उसे अपने कायमी 
हफोंकी ही चिन्ता दोती है और उन्हें वह सहज द्वी छोड़ देना 
नहीं चाइता। क्षमताऊ़ो छातीसे स्वयं चिपफाये रहना मनुप्यका 
स्वभाव होता दे। अतएव इस क्षमतापर विजय प्राप्त करनेके 
लिये प्रतिपक्षी के संकल्पफो भग्न करनेके लिये बछ-प्रयोगकी आब- 
श्यऊता द्वोतो है। कांफ्रेन्सोर्मे प्रस्ताव पास करके हम अपने 
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दावेका महत्व शय्रुपक्षके सामने प्रमाणित कर सकते हैं, किन्तु 
इससे हम अपने संकल्पको उसके ऊपर छाद नहीं सकते। हम 
जिस आदर्शके लिये संप्राम कर रहे हैं उस आदर्शकों जब शत्रु 
पक्ष स्वेच्छासे ग्रहण नहीं करेगा तो हमें अपनी दुर्जय शक्ति द्वारा 
उसे ऐसा करनेके लिये बाध्य करना होगा। इस प्रकारके दिसा* 
मूठर विउ्ृव हारा ही कम्यूनिस्ट राजपर अधिकार फरना संभव 
सममते हैँ) उनका कहना दे कि हमें संप्रामके आरम्भसे ही शब्रुके 
विरुद्ध आक्रमणशील बनना होगा ) वे अपनी इस पद्धतिका सम- 
थन यह कह कर करते दूँ कि जिस उद्देश्यसे वे बिप्ुव-पथका भनु- 
सरण कर रहे हैं वह उद्देश्य अत्यन्त महान दै--वह उद्दश्य है, 
शूशलित एवं उत्पीड़ित सर्बद्दारा दुलड्ी मुक्ति, और अबतकके 
अनुभवसे सफछता प्राप्तकरेफा और कोई दूसरा मार्ग नहीं 
दिखाई पड़ता । 

किन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये कि कम्यूनिस्ट दिसाका 
इसलिये समर्थन करते हैं, घूकि उनका उद्देश्य महाव्‌ दै। पर्योकि 
इस युक्तिको यदि मान लिया जाय तब तो कोई भी दुछ, मिसका 
उद्देश्य मद्दान्‌ होगा, दिसात्मक पद्धतिका ओऔचित्य सिद्ध कर 
सकता दै। इसलिये कम्यूनिस्ट दिंसाझा औचित्य सिद्ध करनेके 
छिय्रे उसका समर्थन नहीं करते | इसके विपरीत, वे दिंसाफो अनिं- 
बार्य सममते हैँ; क्योंकि पूजीवादी राज़ बिना संप्रामफे आत्म- 
समर्पण करना नहीं चाहता । कम्यूनिस्टों द्वारा चछ-प्रयोग इसलिये 


०5 


उचित है, कि एक नवोत्वित क्रेणीके रूपमें पतनोन्मुस धनिक- 
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चर्गके विरुद्ध उस्हें संग्राम करना पड़ता है और इस संप्राममें उन्हे उन्हीं 
आस्त्रोंका प्रयोग करना पड़ता दै जिन्हें धनिकवर्गने संघपका सहज 
साथन बना लिया है; ओर कम्यूनिस्द चलू-प्रयोग द्वारा जब 
अपने उद्देश्यमें सफल होते हूं तो उनकी यह्‌ सफलता बढ-प्रयोगके 
आओऔचित्यको सिद्ध करती है, कारण श्रेणी-हीन समराजमें फिर चल- 
प्रयोगफी आवश्यकता नहीं रह ज्ञाती। साम्यवादी राजमें बल- 
प्रयोगफा प्रयोजन इस लिये नहीं रह जायगा कि उसमें एक मनुष्यक्े 
ऊपर दूसरे सनुप्यका प्रभुत्व, देशक्की ज़्नताके एक भागे ऊपर 
दूसरे भागरा प्रधुत्व नहीं रह जायगा और छोग बिना वरप्रयोग 
पं प्रमुत्यके दही सामाजिक अस्तित्वके साधारण नियमोंका पालन 
फरनेमें अभ्यस्त हो जाय॑गे | 
सवहारादछुका नायकत्व 
यह पदले ही कह आये हूँ कि राजपर अधिकार करनेके लिये 
कम्यूनिस्ट एकमात्र विप्शयके मार्गपर द्वी बिश्वास करते हें । 
विप्लव द्वारा धनिऊवर्गके हाथसे शासनसूृत्र छीनऊर वे [रे८४०ाए- 
पंताबाए ताद४६6०घाएंए ०६ चाल ्प्गैः्प्ब्षंवध अर्थात्‌ 'स्वहारा 
का विप्छवी अधिनायरुत्व'स्थापित करना चाहते हैं | माक्सने लिया 
दईडि धनतान्त्रिक एवं साल्यबादी समाजफे बीच को संझास्ति- 
काल द्वोता दे उस काठ में सहारा दल्झा अधिनायऊत्व! 
के सिंद्रा ओर कोई दूसरा राज द्वो दी नदीं सद्ता । सच प्रफारके 
यन्पनोंसि मुक्त द्वोनेझे लियि सर्वह्ारा दलझा पहछा काम 


होता दै विप्लव द्वारा पूजीवादी राजझा उच्छेद्साघन करके 
ष्ड 
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राजनीतिक क्षमता प्राप्त करना और तब अपना अधिनायकत्व 
स्थापित करना। इसके वाद पूंजीवादी समाजके साम्यवादी 
समाजमें रूपान्तरिव होनेमें जो समय छयता है, उस बीचके समय 
में ही अमजीबी दलके अधिनायऊत्वकी आवश्यकता होती दै। 
इस संक्रमण फाठमें श्रमज्ीवी दुलका पहला फाम होता दे व्यक्तिगत 
संपत्तिका उच्छेद करके धनोत्पादनके साधनोंपर समाजका अधि- 
कार स्थापित करना । किन्तु यह काम सहज दी नहीं हो जाता । 
अत्यन्त शद्धल्वा एवं रढ़ताफे साथ संघक्‍द्ध रूपमें कार्य फरना 
पड़ता है। जो छोग अन्यान्य अधिऊारों एवं विशेष झुस्त सुवि 
धाओंसे चंचित कर दिये जाते हैं वे अपने हृत अधिकारोंको प्राप्त 
फरनेके लिये नाना प्रकारफे छुछ-बल एवे गुप्र पड़यन्त्रका आअय 
अदण करले दै--विद्रोह फैलामेकी चेष्ठा करते हैँ । शताब्दियोंसि 
जनताऊे मनपर जो सब पुराने विचार एवं कुसंस्कार अपना भट्टा 
जञमाये रहते हैं, उनके विरुद्ध निर्भेय संप्राम चलाना पड़ता है ) 
श्रेणीहीन समाजकी रृप्टिके मार्ममें इस प्रकारफे कितने ही बाधा- 
बिन्न उपस्थित होते हैं जिनपर विज्ञय प्राप्त करनेके छिये श्रमजीयी 
दलको बल प्रयोग करना पड़ता दै। यदि थे ऐसा न करें घो 
उनके सारे त्याग, कप्ट स्वीकार एवं बलिदान व्यर्थ हो जाते है 
और विप्टवकी सारी सार्थकता ही नप्ट हो जाती द ) किन्तु यह 
सर्वहारा दफा अधिनायऊत्व तभी तकके लिये आनश्यक द्वोवा 
है जब तक कि श्रेणीदीन समराजकी पूर्णरुपसे प्रतिष्ठा नहीं 
दोती। जब समानमें व्यक्तितव संपत्तिके भ्रति जनवाफा आऊे- 
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पंण नहीं रह जायगा, तब संचयकी निप्ठुर प्रद्ृत्ति क्षीण हो जायेगी 
धनोत्पौदनके मुख्य साधन, जमीन खान, कछ कारखाना आदिपर 
सबे साधारणका अधिकार स्थापित हो जायगा। जब जन साथा- 
रणफे मनपरसे पुराने रूढ़िवादी छुसंस्कारोंका जादू दृह जायगा, 
तब सर्वहारा दलका अधिनायकत्व का प्रयोजन भी नहीं रह 
जायगा। इसका प्रयोजन तो उस संक्रमण काछ तकके लिये ही 
रहता है ज़ब तक कि पूज्ोबादी ससाज्ञ साम्यवादी समाज़में रूपा 
स्तरिक नहीं होता, और जब श्रेणी-दीन समाजऊका आदश कार्य- 
रुपमें परिणत हो जाता है, समाजके अन्दर सारे श्रेणीगत भेद 
एवं, बैर-विरोध नप्ट हो जाते हैं तो फिः इस अभिनव राष्ट्र 
सर्बहारादलफे अधिनायकत्वकी आवश्यकता भी समाप्त हो 
जाती है। इसके बादसे समाजक विभिन्‍न क्षेत्रोंमि राजसभाका 
हस्तक्रेप निरर्थक हो जाता है और यह नूतन राज क्रमशः छीण 
होकर छ््प्त द्दो जाता है-'ग॥९ शाथाल वी छफीटा बए०ह. 
माफ्से और एब्जेल्सने कन्यूनिस्ट मेनिफेस्टो में धयुफणार्गभ0ा- 
जछाजप00 ० ९ छए70[९५७७५ (90 धार प्ोशह ऐोडइछ 
और ५६5घ्ाएक्रग्राल६ ०६ 0९00:०८५” अर्थात “सर्वहाराका 
शासकबगमें रुपान्तरित होना और “गणतंत्रोंडी प्रतिष्ठा? 
इन दो बाइ्योंका साथ साथ उस्छेप्प किया दै, इसलिये इस प्रसड्धमें 
इमें अब इस बात पर विचार करना है कि पूजीवादसे साम्य- 
बादके संक्रमणकाल ']7बवांध०० ए०पं०व में गणतन्त्रमें किस 
प्रछार परिवर्देद होता द। 
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हम देख चुके हैं कि धनवान्त्रिक समाञमें गणतंत्र किस प्रकार 
घनतान्त्रिक शोषणकी संकीर्ण परिधिके अन्दर आबद्ध रहता है; 
और इसलिये यह गणतन्त्र वास्तवमें फेपछ अछप संझ्यक घनिक 
वर्मका ही राणतन्त्र होता है। धनतांत्रिक समाजमें ब्यक्ति खाघी- 
नवा उसी प्रकारकी होती है जिस प्रकारकी खाधीनता प्राचीन प्रीस 
के प्रजातंत्र राष्योंमें गुलामफे मालिकिकी थी। पूंजीपतियोंके शोषण 
के कारण आधुनिक कालके अ्रमजीबी दारिद्रय एवं अभावफे 
कारण इतने हताश और पस्त हिम्मत बने रहते हैं कि उनके लिये 
गणतंत्रका कोई भी मूल्य या महत्व नहीं होता। राजनीतिमें भी 
उनके छिये कोई दिलचस्पी नहीं होती ! साधारण समयमें देशकी 
अधिकांश जनता सामाजिक एवं राजनीतिक जीवनमें भाग ऐनेसे 
वंचित ही रहती दे । 

इसलिये पूजीबाद समाजका गणतन्त्र वास्तवमें देशके अत्यन्त 
तुच्छ अल्प समुदाय धनिक बर्गके लिये ही है। इस गणतस्त्र 
रूपो यन्त्फे कल पुर्जोको अगर हम ध्यानसे देखें तो हमें मालम 
होगा कि सार्वजनिक सताधिकार, प्रतिनिधि संस्थायें, समाचार* 
पत्र इन सबके दोते हुए भी भणठन्द्रके साथ इतने प्रतिबन्ध 
छगे हुए हैँ कि पनके कारण देशके दीन दरिद्र लोग राजनीति और 
गणतसन्त्र में सक्रिय भाग लेनेसे दिछिनन कर दिए जाते दैं। 

पूजीयादी समाजका जो यद संझीर्ण दम्भपूर्ण और सम्पूण 
पिथ्या गणतन्त् दे उससे साम्पयवादी समाजके चारतविक गण 
हल्त्रक्ती प्रतिष्ठाका मार्ग सरछ और विप्न वाघा रछ्टित निष्क्टरक 
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नहीं होता । साम्यवादकी ओर अग्रसर दोनेके लिये. एक मात्र 
पस्वेहारा दुडका अधिनायकत्व” मार्गका दी अनुसरण करना 
पड़ता दै । इसके सिवा पूजीवादी शोपकवर्मके प्रतिरोधकों भ्ग 
करनेझा और कोई दूसरा उपाय नहीं रह जाता। 

किन्तु श्रमजीबीवर्गका जो अधिनायकत्व होता दै वह एक 
ओर जहां गुणतन्त्रफ़ों व्पापक बनाकर पहिले-पहल वास्तविक 
गणतंत्र- सर्व साधारणऊा गणतन्त्र केबल घनिकोंका नहीं--की 
प्रतिष्ठा करता दै, बहां वद्द दूसरी ओर उत्पीड़कों, शोपकों एवं 
पूजीपतियोंके लिये इस प्रदारके अनेक प्रतिबनन्‍्धोंकी भी सृप्टि 
करता दे जिससे उनफी स्व॒तन्त्रताझों नियन्त्रित किया जा सके। 
विशाल जन-समुदायकों मज़दूरीकी गुलामीसे मुक्त करनेके लिये 
अटााचारी शोपऊ दलके प्रतिरोधको वलपूर्वक भड् करनेकी आव- 
श्यकता होती दै ! इसल्यि जब तक यह 'सर्वद्वारा दफा अधि- 
सायकत्व” रद्दता है तव तक न तो स्वतन्त्रता रहती है और न 
गणतन्त्र | जैसा कि एच्नेल्सने अपने एक पत्रमें लिखा था:-- 
45 ]ण8 85 एाएव्प्वाण 5धी] वर९त५ पार 5६0९॥६ ९९०5 
30 ॥० ॥॥ प्रा गाष्टा८5६५ 06 [९९१०च, ऐप: 607 धा९ एप" 
7056 0 रलपञंपड 45 आापव्गरणां5, छापे 95 5007 285 |६ 
9९९०॥ा९5 90506 ६० 59८०६ 66 €ल्वेठवा, घादया घी 
डायल, ब5 उपटी। ९८४5९5 ६० €हांड.! अर्थात्‌ सर्वद्दारा दछको 
झवतऊक राजकी आवश्यऊता दोतो है, बद्द उसका उपयोग स्वा- 
धीनताऊे लिये नहीं, यल्कि अपने विरोधियोंफों कुचढ ढालनेके 


[ १०२ ] 


लिए करता है; और ज्योंही स्वाधीनताकी चर्चा करना संभव 
दो जाता है, राजफे अस्वित्वकी आवश्यकता नहीं रह जाती।” 
इस प्रकार हम देखते हैँ कि पृ'जीवादसे साम्यवादके बीचका जो 
संक्रमण काल द्वोता द्वै उसमें गणतंत्रका एक बिक्ृत रूप होता 
है। इस रूपमें अधिकांश जनताफे छिए गणतंत्र होता है और 
जनताके शोपकों एवं उत्पीड़कोंका बल्प्रयोग द्वारा .दमन किया 
जाता है, अर्थात्‌ गणतंत्रसे उनका वर्जन किया जाता है। 
#(रंपंव॒प९ ०0:6४ 50028 7:02787776? क्रिटिक आफ दि 
गोथा प्रोमराममें साक्सने साम्यवादी समज़ाके सम्बन्धमें लिखा 
है कि पू'जीवादी समाजके गर्भसे जिस साम्यवादी समाजका अभी 
अभी जन्म हुआ है उसपर आर्थिक, नैतिक एवं बौद्धिक सभी 
इप्टियोंसे उस पुरातन समाजकी छाप अंकित रहती है। इस 
समय साम्यवादी समाजका जो रूप दोोता है उसे मार्क्सने 
साम्यवादी समाजकाप्रथम या निम्न सोपान पय5६ 0670 
7725० बताया है | 

साभ्यवादके इस प्रथम सोपानमें न्याय और समानता नहों 
आ सकती; घनयगत वेपम्य अन्यान्य भेद भाव अब भी बने दी 
रदते द, किन्तु एक मनुष्य द्वारा दूसरे मनुप्यका शोषण असंभव हो 
जाता है, क्योंकि धनोत्पादनके साधन जमीन, खान कल-कारखाना 
आदिपर सम्पूर्ण समाजका अधिकार द्वो जाता है। साम्यवादी 
समाजकी विकास घाराका विश्टेषण फरते हुए मार्य्सने बताया दै 
कि पहले बह धनोत्यादनके साधनोंपर व्यक्ति विशेष या समुदाय 
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विशेषके अधिकार रूपी अन्यायको नप्ट करता है। इसके बाद 
प्रयोजनकी बस्तुओंका वितरण आवश्यकताके अनुसार नहीं बल्कि 
काय्येके अनुसार द्ोनेबाले अन्यायको नष्ट करनेमें वह शीघ्र सक्षम 
हड्डी द्वोत्ा । मास्स महजुष्य-महुप्यके बीच जो अएरिडास्ये असमा- 
ता हैं. उसकी उपेक्षा नहीं करता। इतना द्वी नहीं बल्कि वह यह 
भी स्वीकार करता है कि केवल धनोत्पादनके साधनोंपर सम्पूर्ण 
समाजका अधिकार हो जानेसे द्वी वस्तुओंके वितरण और धनिक 
बर्गके अधिकारकी असमानताके दोप दूर नहीं द्ो जाते । जबतक 
च्यक्तिफो उसके फाय्येके अनुसार उत्पादित वस्तुर्ये मिलती रहेंगी, 
तबतऊ समाजमें वितरण सम्बन्धी असमानता बनी ही रहेंगी। 
इसछिये साम्यवादी समाज (एगाधपरा5: 50०60) के 
प्राथमिक स्व॒रूपमें धनिक वर्गका अधिफार '७०एा४८०७ ए800 
सर्वा शर्में नहों, बल्कि आर्थिक रूपमें ही नप्ट किया जाता है। 
इस समय तक फेबल इतना दी परिवर्तन होता दै कि धनोत्पादनके 
साधन जो पूजीवादी समाज़में ध्यक्तिविशेष या समुदाय विशेपकी 
ध्यक्तिगत संपत्ति समभे जाते हैं, उन्हें समाजवाद सावंजनिक 
सम्पत्तिके रुपमें हो परिवर्तन कर देता है। बस, इसी दृद तक 
घनिऊ वर्गरे अधिकारका छोप होता है। जो काम नहीं करेगा 
डसे साना नहीं गिलेगा छू& ७॥० १065 ॥0: एणाघ्, आगी 
70६ ८४६०” यद्दू समाजयादी सिद्धान्त चरितार्थ हो गया रद्दता 
है, जितना परिश्रमका परिमाण होगा, उसी परिमाणमें परिश्रम 
द्वारा उत्पन्न चस्तुयें मिलेंगो [छा था व्वूषण। वृष्था॥फ 
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ब00छ, दा €कुप] पृष्णांपए ० छाठतपल5$, यह समाज- 
वादी सिद्धान्त भी चरितार्थ हो गया रहता है। किन्तु अबतक 
भी पूर्ण रूपसे साम्यवादी समाज ए०गराफ्रणं5 5००८४ की 
स्थापना नहीं होतो है और न घनिक बगके अधिकारका सर्वथा 
डोप द्वोवा है, क्योंकि इस समय तक असमान व्यक्तियोंको उनके 
असमान कार्य्यके लिए असमान रुपमें प्रयोजनोय वस्तुय मिलती 
ह्वं। 

भाप्सने इस असमान वितरणको बुटि! स्वीकार की ईं 
सद्दी, किन्तु उसका कहना है कि साम्यवादके प्रथम सोपानमं 
ऐसा होना अनिवार्य है, क्योंकि ऐसा ख्याल करना कोरी कह्पना 
५६०७५ के सिवा और छछ नहीं है कि पूंजीवादफे पतनके 
बाद छोग फौरन बिना किसी स्वतंत्र सापदंड श्याग0 था 
धथातंबाव 0( हं2॥६ फे कार्य्य करनो सीख जाय॑ंगे। पूंजीवादके 
छुप्त होनेके साथ इस प्रकारके परिवर्तनकी आर्थिक नींच नहीं 
पड़ जाती | और इस समय तक स्वत्वका कोई दूसरा झापदृण्ड 
नहीं होता। इसलिये ऐसे राजकी आवश्यकता दोदी दे जो धनो- 
त्पादनके साथनोंपर सार्वजनिक अधिफारको कायम रखते हुए 
उत्पन्न वस्तुओंके वितरणमें समानता वनाये रखे । 

यह पहले ही कह्दा ज्ञा चुका है कि सम्पूर्ण साम्यवादीसमाज 
की प्रतिष्ठा होनेपर ही किसी प्रकारके रामकी आवश्यकता नहीं 
रद जावी। माफ्सकी भापामें यही साम्यवादी सम्राजका उच्चतर 
खरूप या द्वितीय सो पान “प्रां्ठा०० 9॥95७' है। सापसने लिखा दै 


[ ९०५ ॥ 


इस स्थितिमें परिश्रम गत भेदके कारण मनुप्य मनुष्यमें वितरण 
सम्बन्धी भेद भाव नहीं रद जाता, शारीरिक एवं मानसिक श्रम 
में कोई विरोध नहीं रह जाता, परिथ्र म करना केवछ जीविकाका 
साधन ही नद्दीं रह जाता, घल्कि जीवनकी प्रथम आवश्यकता 
बन जाता है । व्यक्तिका सर्वाड्भरीण विकाश होनेके साथ-साथ 
उत्पादन शक्तियोंका भी विकाश द्ोता है और सामाजिक 
सम्पत्तियॉफे जितने स्रोत हैं, वे सब अबाध रूपमें प्रवाहित द्वोने 
छगने हूँ । इस स्थितिमें पहुंचकर द्वी साम्यवादी समाजके लिये 
यह संभव द्ोता है कि बह पू'जीवादी समाजफे संक्ीर्ण दृष्टिकोण 
से सर्वथा परे हो जाय और तब उसके अंफ्ॉपर अंकित होता है 
प्रत्येक ध्यक्तिति उसकी योग्यताके अनुसार कार्य्य लिया जाय और 
प्रत्येक ब्यक्तिको उसके प्रयोजनफे अनुसार दिया जाय। झफगाा 
ध्ण्णा ३०९८०:०॥४ ६७ ॥5 ४०॥६४, ६०९३०) 20००१॥8 ६० 
5 0९९०५. 

जब तऊ साम्यवादी समाज इस उच्चतर सोपानमें प्राप्त 
नहीं दोता तव तक समाजवादियोंकी यह मांग द्दोती है कि परि- 
श्रम और सपतपर समाज एवं राष्ट्र दर कठोर नियन्त्रण हो, 
ओर इस नियस्त्रणरझा आरम्भ पू'जीवादियोंको व्यक्तिगत सम्पत्ति 
फा समाजीकरण, पूजोवादियेके ऊपर श्रमिकोंका नियन्त्रणसे 
दो और यह कार्य्य नोकरशाहोी राज द्वारा न होकर सशस्त्र 
अ्रमिऊंकि राज द्वारा दो । 

यहां समाजवाद (500०॥४५७॥) और साम्यवाद (0० 
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एक के बीच जो वैज्ञानिक भेद है, वह स्पष्ट हो जाता है। 
जिसे हम आमतौरसे सोशफ़िज्ा कहते है, उसे ही मारने साम्य- 
पांदी समाजका अथम' या निम्न सोपान बताया है। जद्धांतक 
धनोत्यादनके साधनोंपर सावेजनिक ख़त्वका प्रएन है, 'फ्यूनिज्सो 
शब्द यहां भी छामू होता है; वश कि इम इस घातकों स्मरण 
ससें कि यह पूर्ण कम्यूनिस्स या साम्यवाद नहीं है। कम्यूनिशा 
अपने प्रथम सोपानमें आर्थिक दप्टिसे सम्पूर्णवाकों प्रक् नहीं 
होता और इस समयतक वह पूजीवादफे समस्त परए्परागत 
दोपासे मुक्त भी भहों रूता | इसलिये बुद्ध समयतऊ कम्यूनिस्ट 
समाजफे अन्दर फेवछ धनिक बगोंके अधिकार ही नहीं, वर्क 
शतक वर्गोय राज भी वर्तमान रहता है! हों; इस राजमें पतिक 
चर्गका अस्तित्व नहीं रह जाता | 

यह जो सर्वद्वारा-दटका अधिनायकत्वके नामसे गया राष्ट्र 
स्थापित होगा, इसका काम क्या द्वोगा ९ मापसने छिखा है--इतका 
पहुछा काम द्ोगा [0 ॥3७०7/5७ अर्थात्‌ भूमिका य्रीय 
फरण जो बढ़े जर्मीदार है, उनसे जमीन छीनकर उसे राष्ट्रीय सम्पत्ति 
के झूपमें परिवर्तत कर दिय जायगा। जर्मींदारोंसे दवीनो गयी 
जमीनडो खण्ड सण्ड करके सब छोगेंमें बांट नहीं दिया शायगां। 
सत्र जमीनपर राष्ट्रका अधिकार होगा और किसान समवायपद्धति 
(०-कथ०४ए6 के आधारपर उस जमीनकों आबाद करेंगे) 

इस नये राष्ट्र दूसप काम होगा--जिनकी आमदनी बहुत 
ज्यादा है उनपर अधिकत्ते अधिक आय कर छगाना। 


[ १०७ ] 


तीसरा काम होगा---॥९ 20०7४99 ० 06 सह ० 

॥7075॥7८6. अर्थात्‌ पतृक सम्पत्तिपर उत्तराधिकारका छोप। 
बाव, दादा कमा कर बेकमें रुपया जमा कर गये हैं या जमीन 
ज्ञायदाद सरीद गये हैं. इसलिये उनफे बंशजोंको उस सम्पत्तिपर 
जन्मगत अधिफार द्वोगा साम्यवादी राष्ट्रमें धनतान्त्रिक राष्ट्रका 
यह विधान छामू नहीं दोगा | साम्यवादी समाजमें प्रत्येक व्यक्तिको 
अपने भरण-पोपणफे लिये स्वयं परिश्रम द्वारा अजेन करना 
होगा। दूसरेकी कमाईपर बद भौज नहीं उड़ा सकता । ध्यक्तिगत 
परिश्रम द्वारा बह जो झुछ पेंदा करेगा उसीपर उसका कायमी 
हक समझा जायगा --सति6 ॥85 70 घंष्टात: ६0 ॥ए९ 9९९८०७६९ 
शा00लः गर35 ध्वा760 ७६ 5प ९९६ 6 गरी5 एर्गग्राशा- 
णाए€, [॥9 ७णा० $ गराण39 5 छांटी .,९ एथ॥5 ७2५ 
फरं$ 90780॥98] ((0:६. हमारे भरण-पोपणऊे टिये पर्य्याप्त धन 
: वूसरेका कमाया हुआ दै इसलिये उसपर जिन्दगी बसर करनेका 

हमारा अधिकार है इस बातको साम्यवादी नन्‍्याय्य नहीं मानते | 
उनकी दृष्टिमें प्यक्तिगत प्रयत्न द्वारा हमने ज्ञो उपा्भन किया है 
उसीपर दमारा नैतिक अधिकार दो सकता दै। 

चोया फाम ध्तोगा-जो इस नूतन राष्ट्रके विरुद्ध विद्रोद्द करेंगे 
उनकी सम्पत्तिकों जब्त कर लेना। 

पौचवा काम द्ोमा- राष्ट्रीय येंककी सद्दायतासे रुपयेफे 
टेन-देनफे व्यवद्वार को सम्पूर्ण रूपसे राप्ट्रके अधिकारमें कर 
डेना। 


[ €ब्घ | 


छठी काम द्वोगा--रेठ आदि आवागमनके साधनापर राष्ट्रका 
एकाधिपत्य स्थापित करना । 

सातवां काम दोगा-कल-कारखानोंकों राप्ट्रीय सम्पत्तिमें 
भर गेर आबादी जमीनको आबादी जमीनमें परिणत करना 
और उनकी संप्यामें वृद्धि करना । 

आठवां काम होगा- प्रत्येक स्वस्थ सदर मनुप्यको समाजके 
मंग्रलके छिये कर्म हारा समाज-सेया करनेके लिये बाध्य करना; 
कछ-कारखानमें छोटे-छोटे बच्चे काम करने नहीं पायंगे। 

साम्पवादी समाजके प्रथम सोपानको संगठित और उसे 
यथार्थ रूपमें परिचाढित करनेके लिये दो बातें घिशेष रुपनें 
आवश्यक हुँ--0०८०एप०४ और 0०70० सर्थात्‌ हिसाव 
रफ़ना और नियन्त्रण। समाजकी इस स्थितिमें उसके जितने 
नागरिक होते हैं, वे सब राजके बेंतनिऊ नौकर वन जाते हैं) यह 
राज़ सशस्त्र श्रमिकोडा राज होता है। सच नागरिक एक दी 
राष्ट्रीय राज ((४४०)४ 50०) या भ्रमिक-संघ (5५0००) 
के नौकर और कर्मी बन जाते हूँ। उनके लिये केवल इतना दी 
आवश्यक होता है कि वे सम्रान रूपमें कार्य करें, काममें उनका 
जो दिस्‍्सा हो, उसे नियमित रूपमें पूरा करें और उन्हें समान 
वेतन मिले | इस प्रकार जब अधिकांश नागरिक कामका दिसाब 
रखता और काम करनेवार्टोपर तथा बुद्धिजीवी भद्दे बगेपर- 
जिनमें अब भी पूजीवादी समाजफे संस्कार कायम रहते है“ 
नियस्त्रण रपना सीफ जाते कै, तो यह नियन्धण सार्वजनिक, 
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साधारण और राष्ट्रीय घन जाता है, और इससे बचनेक्ा कोई 
उपाय नहीं रह जाता। अब राज एक राजनीतिक राजके रूपमें 
नहीं रद जाता और राजनीतिक कार्योका राजनीतिक खरूप नप्ट 
हो जाता है। जिस समयसे समाजके सत्र या अधिकांश छोग 
स्वयं राजझा शासन करना सीस जाते हैं, इस शासन-कार्यको 
अपने हाथ्में छे ढेते हैं, मुद्दी भर नगण्य पूजीपतियोंपर पूंजीवादी- 
मनोवृत्ति घारण करनेवाले भद्र पुरुषों तथा धूज़ीवाद द्वारा सम्पूर्ण 
रूपमें भ्रम्ट ऊिये गये श्रमजीवियोपर नियन्त्रण स्थापित कर लेते 
हैं, उस समयसे ही फिसी प्ररारकी राज या सरकारका प्रयोजन 
छुप होने लगता है। गणतन्त्र जितना ही सम्पूर्ण होता ज्ञायगा, 
उतना ही बहू उस क्षणफें सन्निकट पहुंचता जायगा, जब उसको 
आवश्यकता नहीं रह जायगी। सशस्त्र श्रमजीवियोंका 'राज!--- 
लिसे दम यथार्थ रूपमें राज नहीं कद सकते--जितना ही गण- 
तान्त्रिक वनता जायगा, उतनी ही शीघ्रतासे बहू क्षीण हीने रूम 
ज्ञायगा इस स्थितिमें पहुंचकर ही साम्यवादी-समाञे प्रथम 
सोपानसे द्वितोय सोपानमे परिवर्तित द्वोनेका प्रवेश-द्वार उन्मुक्त दो 
जाता है और इसके साथ-साथ राजसत्ता सम्पूर्ण रूपसे क्षीण दो 
जाती है । 


समाजवादी क्या चाहते हैं ? 

समाजबाद बूतन हमें सम्राज-संगठनके लिये एक विशेष 
प्रफारकी नोति है। धनतंत्रवादके साथ इसका अदि-मुछ >सांप 
और नेषलेका सम्बस्ध है। इसका आर्थिक आदर है पुफिः 
संगत आशिक व्यवस्था । एक ऐसो आर्थिक योजना जिधये 
हवास मतुष्य अपने प्रयोत्नपर दृष्टि रख कर उत्वादनलणालीकों 
परिचाहित कर सफे। अवतक मनुष्य उन आर्थिक शक्तियोंफ़े 
हाथकी कठपुतड़ी बनता आ रहा दे जिनकी सृष्टि उसने स्थयं को 
थी। पुल्द समय तक वो समृद्धि एवं उन्नति देसी गयी-इसके 
बाद ही आर्थिक संझटका आरम्भ हुआ; जिसे किसी प्रकार भी 
मनुष्य टालनेमें समर्थ नहीं हो रहा दे। विज्ञान-खमोकी आरा" 
धना द्वाए प्रझचिको जड़राक्तियोंपर विजय प्राप्त करनेएर भी एकमाज 
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सोबियेट रूसको छोड़कर और सब देशोमें मनुप्य फिसी अज्ञात 
रहस्यमय आर्थिक शक्तिकी छृपाका पात्र वन रहा है। 

समाजवादी जिस समाज-व्यवस्थाकी स्थापनाके लिये संग्राम 
कर रहे दें उसमें सामाजिक रुपमें सब मनुप्य समान होंगे। उसमें 
श्रेणी-संघर्ष द्वारा कोई मनुप्य निर्यातित एवं शोपित नहीं होगा। 
आधुनिक यंत्र-विज्ञानंक आविपष्कारके पूर्व मनुप्यके अ्रमसे बहुत 
थोड़ा उत्पन्न होता था और उत्पादनके सहायक हथियार वगैरह 
इतने आधिक थे कि उस समय श्रम-विभाग और श्रेणी-विभाग 
अनिवार्य्य था। यंत्र-विज्ञाककी उन्नति और उत्पादनकी आधु- 
निर प्रणाल्लीमें उन्नति होनेफे साथ-साथ श्रेणी मेद क्रमशः बढ़ता 
हुआ अतिकी मान्रापर पहुंच गया है; किन्तु इसके साथ-साथ 
इसने अपने विनाशका मार्ग भी प्रस्तुत कर लिया; हैं। आधु- 
निऊ उत्पादन-प्रणालीकी सम्भावना और ममुप्यक्े परिश्रमसे 
उत्पन्न बस्‍्तुओंकी अधिकता एवं विशालताने श्रेणी-हीन समाजकी 
संस्थापना फेघल सम्भव हो नहीं कर दिया है; बल्कि उसे अत्या- 
बश्यक भी बना दिया है। श्रेणी-दीन समाजमें आर्थिक संकटके 
कारण उत्पन्न दु स दुदेशा एवं समाजवादी युद्ध छुप्त द्वो जायंगे 
और मनुष्य जातिझो वास्तविक सुस्फा सन्‍्धान मिलेगा । 

समाजवादी ब्यक्तिगन सम्पत्तिफ़ा अन्त कर देना चाहते हैँ, 
इसका यह अर्थ नहीं हे कि थे सब प्रफारकी ब्यक्तिगत सम्पत्तिके 
विरोधो हैं, इसफे विपरीत पूजीवादफे विरूद्ध उनझो सबसे बड़ी 


शिकायत यह है कि इजीबादी देशोमें अविकोश छोग पर्य्याप् 
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“व्यक्तिगत निजी सम्पत्ति” से वच्वित कर दिये गये हैं। समाज- 
बाद देशके सेकड़े दूस भाग छोगोंमें नौ भागको उसकी वर्तमान 
सम्पत्तिति दुसगुनी अधिक “व्यक्तिगत निजी सम्पत्ति” प्राप्त 
करनेका सुयोग देना चाहता है। इस समय खाने-पीने, पहनने- 
भोढ़ने, माल असवाब, घर, बाग-बगीचा, सवारी इत्यादि के ल्यि 
जो सब चीजें उन्हें मिलती हैं उनकी अपेक्षा और भी अधिक 
परिमाणमें वे सब चीजें उन्हे मिलें; इसीके लिये समाजवाद प्रयक्ष 
करता है। समाजवाद व्यक्तिविशेषके हाथसे उत्पादनके साधनोंको 
इसलिये छीन लेना चाहता है ताकि सब लोगोंको आवश्यकता- 
जुसार निजी सम्पत्ति दी ज्ञा सके। सब छोग आवश्यकतावुसार 
सम्पत्तिका उपभोग कर सकें; इसके लिये और कोई दूसरा उपाय 
भी तो नहीं है। 

समामवादियोंकी दृष्टिमें व्यक्तिगत सम्पत्ति दो प्रकारकी हो 
सकतो है, एक प्रकारकी व्यक्तिगत सम्पत्ति हुई धनोत्पादनके 
उपायोंपर ध्यक्ति विशेष या समुदाय विशेषक्ना अधिकार। कार- 
खाना, खान, जमीन, जायदाद, ये सब इसी प्रकारकी व्यक्तिगत 
सम्पत्ति हैं। दूसरे प्रफारको व्यक्तिगत सम्पत्ति हुई नित्यके ब्यव- 
हारकी चीजें, खाने-पीनेकी चीजें, कपड़ा, पोशाक, घर, बाग, 
मालढू-असवाब, सवारी, मनोरखननके साथन, समय वचामेरे 
उपाय तथा इसी तरहकी चीजें जो काममें छायो जा सकती हैं| 

इन दो प्रकारकी व्यक्तिगत सम्पत्तियोंमं जो भेद है और 
उतको जो विशेषता है, उसे यदि हम अच्छी तरह समम जाय॑ 
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तो व्यक्तिगत सम्पत्तिके सम्बन्ध समाजवादको लेकर बहुत-से 
लोगोंमें जो भान्‍्त धारणा फेली हुई दै, वह सहज ही दूर हो जा 
सकती है। पहले प्रसाण्की व्यक्तिगत सम्पत्ति अर्थात्‌ “उत्पादनके 
साधन” से उसके माल्किंको आय होती दै। दूसरे प्रकारकी 
व्यक्तिगत सम्पत्ति साधारण व्यवद्दारकी चीजें होती हैं, जो छोगोंफे 
काममे आती दैँ या छोग उनका भोग करते हैं; इनसे किसी 
प्रकारकी आमदनी नहीं होती । 

समान छीजिये कि किसी मोटरगराड़ीके कारखानेमें आपका 
पांच हजारका शेयर है; तो इस शेयरके मुनाफेसे आपको आमदनी 
दो सकती है। किन्तु आपके पास अगर पांच हजारकी कोई 
मोटरगाड़ी दो, तो उसका मालिऊ होनेके नाते आपको कोई एक 
पैसा नहीं देगा, उल्टे गाड़ी रफनेमें आपको टैक्स देना पड़ेगा; 
और सर्च भो होगा। 

५उत्पादनके साधन” और “व्यवद्वारकी चीजों” में यही फर्क 
है। मोटरफे कारपानेके शेयरोंसे आपको मुनाफा होता है । कारण, 
फारखाना देशाओे घनोत्पादनऊे उपायोमेंस हू । किल्तु मोटरगाड़ीसे 
आपको कोई आमदनी नहीं होती, फ्योफि चह च्यवद्वारकी 
चस्तु है। 

इसल्ये पूंजोवादका उच्छेद करके समाजवादी जिस साम्य- 
घाद या समाजवादकी स्थापना करना चादइते दें, उसका मुख्य 
उद्देश्य पटडे प्रकारकी व्यक्तियत सम्पत्तिका छोप करके दूसरे प्रकार 
की व्यक्तिगत सम्पत्तिमें यृद्धि करना दै। 

फू 
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अब प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ४उत्पादनके साधनों” 
को उनके वर्तमान सालिकोंसे छीनकर उनकी व्यवस्था किस 
प्रकार की जायगी १ जमीन, खान, कारखाना आदिको क्या राष्ट्र 
के अधीन रखकर राजकर्मचारियों द्वारा उनकी परिचालता की 
ज्ञायगी ? समाजवादमें उत्पादनके साधनोंपर सर्वसाधारणका 
अधिकार द्वोमैका अर्थ यह गहीं दे कि देशमें सब प्रकारके प्रबन्ध 
शाप्फे अधिकारमें होंगे। बड़े-बड़े कारबार--रेल, तार, डाक, 
बिजली भादि राष्ट्रफे एरिचाठनों होंगे भौर दूसरे छोटे-छोटे 
स्थानीय व्यवसायोंका परिचालन स्थानीय संस्थाओं--म्यूनिसि- 
पैिटी, प्रान्तीय कौंसिल त्था इसी तरइकी अन्यान्य संस्थाएं-- 
द्वारा होगा। स्षेप्में यह कद्मा जा सकता है कि सोशहिज्स या 
समाजवादके अन्दर समाजमें पूजीबादो समाजकी तरह ही नागा 
प्रकारपे वाणिज्य-व्यवसाय-संच संगठित होंगे, इस प्रफारके संपोंका 
गठन करके सोशलिस्ट समाजका कार्य शुरू क्रिया ज्ञायगा। 
इसके बाद समाजकी क्रमशः जिस प्रकार उत्नति होती जायगी, 
जमसाधारण ह्वाए अपिदत एवं परिचाहिद संस्थाएं भी उसी 
प्रफार उत्नतसे उन्‍नततर होती ज्ञायंगी । 
सोशहलिस्ट समाजमें जितनी अर्थ-सम्पत्ति उत्पस्न होती है। 
उसके दिसायपर ही मजदूरीकी दर निर्भर करती है। देशका 
वत्पादित घन भिस परिगाणमें बढ़ेगा, देशके भमजीवियोंकी 
मजदूरी भी उछ्ती अनुपातसे बढ़ गो । किन्तु इससे यह नहीं समम 
हेमा चाहिये कि सवको एक्समात गजदूरी दी जाती दै। 
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समाजवादी राष्रमें भो कुशल अ्रमजीबीको अनाड़ी श्रमजीवीसे 
अधिक मजदूरी मिलती दे। इजीनियरिंग कारसानेमें सुदक्ष 
कारीगर या मिस्त्रीको अन्य श्रमिकोंसे अधिक वेतन मिलता है । 
आफिसके मैनेजर, डाकर इत्यादिको अनभिन्न श्रमिकोंकी अपेक्षा 
अधिक वेत्तन मिलता है। छुछ लोगोंकी यह घारणा है कि 
सम्ताजवादमूलक समाज-व्यवस्थामें सच छोगोंके लिये एकसमान 
मजदूरी मिलनी सम्भव है, और इस प्रकारकी समाज-व्यवस्थामें 
सबको एकसमान मजदूरी देनी उचित है । किन्तु बात ऐसी नहीं 
है। भाक्सेने अपनी पुस्तक “86 एमंपवपढ ० ० 5008 
7:०हाशप्रगा&?” में स्पष्ट रूपसे यह बता दिया है कि समाजवादी 
राप्ट्रमें भी सब प्रकारके श्रमजीवियोंक्ी मजदूरी एकसमान नहीं 
हो सकती, और ऐसा होना उचित भी नहीं है। 

वर्तमान पूजीवादी राष्टर-ब्यवस्थाके विरुद्ध समाजवादियोंकी 
जो प्रयान आपत्ति है, वह किस बातको छेऊर ९ क्या इसलिये कि, 
एक कारीगएको ओर एक साधारण मजदूरकों एक्समान वेतन 
नहीं मिलता, विभिन्न श्रेणोके श्रमजीवियेकि वेतनमें जो असाम्य 
देसा जाता है; फ्या उसे ही दूर करनेके लिये यद आन्दोलन 
चलाया गया है 

नहीं, वात ऐसी नहों है। समाजवादियांको प्रधान प्लापत्ति 
इस बातकों छेफर है कि, वततेमान समाज-व्यवस्थामें जो छोग 
फोई काम नहीं करते, जिनकी दृष्टिमें शारोरिक परिश्रम गर््धित है, 
वे ही सबसे अधिक मजदूरी पाते दैं। मुद्दीमर आठसियोंका एक 
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ऐसा दुछ दे, जो जीविकाके लिये किसी प्रकारका शारीरिक 
परिभ्रम नहीं करता, जो परिश्रम न करके भी अतुल ऐश्यर्यका 
भाहिक बना हुआ दे ओर सब प्रकारके सुखोपभोग जिसे सहज 
हो उपलब्ध हैं। इसी आदसी पी० पू० फ्री० सू० दलके पिरुद्ध 
समाजवादियोंकी नाडिश और फरियाद दै। यही दल आज 
सबसे अधिक वेतन प! रहा है । इसलिये समाजवबादियोंकी आपत्ति 
मजदूरीकी कमी-पेशीकों लेकर नहीं है, बल्कि असछ आपत्ति 
शोपण-प्रथाके विरुद्ध दै--दूसरेकी कमाईपर धनी चननेके विरुद्ध 
दै। यदि एक श्रमजीबी दूसरेकी अपेक्षा अधिक निपुण है, अपनी 
कर्मठुशढूताकी बदौलत बह दूसरे मजदूरकी अपेक्षा अधिक 
मूल्यका माल उत्पस्न करता दै, तो बह अधिरु मजदूरी अवर्य 
पायगा। यहाँ शोषणकी बात उठतो ही नहों। इस प्रकारफे 
असाम्यमें फोई दोप नहीं हो सझता । असल दोप तो तब उत्पत्न 
दोता है, जब ॒एक ज्यक्तिके अधिकारमें उत्पादनके साधन दोते हें) 
वह स्त्रय॑ छुछ नहीं करता और वेतन प्राता है एक मज़दूरफी 
झुलनामें दजाएगुना अधिऊ | इसोका नाम शोषण दे । फारण, यह 
व्यक्ति दूसरेके परिभ्रमक्का शोषण करके बड़ा बना है। उसका 
बिपयुल् बेभव कहीं आसमानसे टपक नहीं पड़ा दै। लासों मजदूरों 
के श्रमका शोपण करफे ओर उनके न्याग्य बेतनका अधिकार 
हृड़प कर बह ऐश्वर्यंशाली बना है। 

समाजवाद इस शोपण-क्रियाफ़ो--दूसरोंफे परिश्रमपर ऐश्वर्य- 
शाली बननेके सुयोगको समृढ़ न्ट कर देता है। एक निषुण 
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कारीगरको दूसरे साधारण मजदूरकी अपेक्षा भले द्वी गुना या 
दूसगुना अधिक वेतन मिले, किन्तु शोपण-प्रथाका अस्तित्व 
नहीं रद्द जाता । वेतन अधिऊ देना तो अ्रमिकोंफे कार्यका डचित 
मूल्य देना दे ; यदद किसी प्रकारके अन्याय द्वारा प्राप्त धन तो 
नहीं है । 

सोवियट रूसमें भी व्यक्तिगत मूलथनका उच्छेद-साधन 
किया गया है, ध्यक्तिगत निजी सम्पत्तिका नहीं । सोयियट रूसमें 
आप वंकमें रुपया जमा करके सूद नहीं कमा सकते, जमीन नहीं 
सरीद समते, व्यवसायमें रुपया छगाकर या शेयर खरीदकर 
डिविहेण्ड नहीं पा सकते। किन्तु अपनी कर्मकुशलताके कारण 
आप जो अधिक वेतन पाते हैं, उससे आप अच्छे मकानमें 
रद्द सकते हूँ, मोटरगाड़ी सवारीमें रख सकते दूँ या और वरदसे 
ज्यादा आराममें रह सकते हेँ। वहां एक आदमीकों पचास 
रुपये बेतम मिले ओर दूसरेको पांचसौ, इसमें कोई बाधा नहीं 
है; और जिस व्यक्तिको पांचसो वेतन मिलता है, वह अगर 
अच्छा खाना नहीं सायगा, अच्छी पोशाक नहीं पहनेगा, 
सवारीके लिये मोटरगाड़ी नहों परीदेगा, तो रुपया लेकर फरेगा 
बया ९ पर्योकि रूपया वह जमा नहीं कर सकता, किसी व्यव- 
सायमें लगा नहों सकता; इसलिये सर्च तो उसे करना दी 
द्वोगा। 

संसारऐे एकमात्र साम्पवादी राष्ट्र सोवियट रूसमें असाम्य 
की यद यात मुनकर शुद्ध छोग चोंक उठेंगे और शायद यद कहेंगे 
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कि साम्यवादकी वात तो कल्पनामात्र है, कोरी भावुकता है, 
बास्तव जगतूसे उसका कोई सम्बन्ध नहीं दै। किन्तु बात ऐसी 
नहीं दै। यह असाम्य जो आप देख रहे हैं, वह आपके धष्टिकोणकी 
भूल है। यह 29005 या विरोधाभास है। असहमें रुसमें 
व्यावहारिक साम्य है, आदर्शगत सम्पूर्ण साम्य गहीं दे । आदर्श 
और, व्यावह्ारिकमें जो भेद है, वही भेद इस साम्य और 
असाम्यमें है । सन्‌ १६३४ में स्टेडिनने अपने एक भाषणमें कहा 
था--०89 €्वृष्थॉपए शांत) प्रातेशइा्ातेड ॥0: 0॥९ 
]९एटीएाएट्ड ण॑ छएथ३णाने 7९९03 फप: पर ढॉपिाशशी०णा 0६ 
८४55०५०१-अर्थात्‌ “माक्सेबादमें समानताका अर्थ यह नहीं दै 
कि सब छोगोंकी व्यक्तिगत आवश्यकताए' एक्समान कर दी 
जाय॑, वल्कि यह कि श्रेणी-मेदका अन्त कर दिया जाय।” इसी 
आइर्शके अनुसार आज्ञ सोवियट रूसमें समाजके अन्दर श्रेणी- 
भेद नहीं रद्द गया दै। संसारफे राष्ट्रोंमें बह 'आदर्श” राष्ट्र इसल्यि 
दे कि वहां दारिदयका कऋत्दन एवं द्वाद्यकार नहीं सुनाई पढ़ता ! 
साम्यवादके सम्बन्धमें एक आश्षेप यह किया जातादे कि 

यह मनुष्य प्रकृतिके प्रतिकूल है। इसमें मनुप्यकी उद्घाविनी- 
शफक्तिक़ो प्रोत्साइन नहीं मिठता; और इस प्रकार उसको प्रतिभाका 
पूर्ण विकास सम्भव नहीं हो पाता। किन्तु मनुप्यक्रो उसके कार्यके 
मूल्के अशुसार उचित वेतन देना क्या प्रकृतिके विदद्ध दे ? 
साम्यवादके विचारसे क़िसीको परिश्रम किये बिना मजदूरी नहीं 
मिझ सकती। साधारण श्रमिकोक्रों इतनी मजदूरी मिठेगी, 


[ श्श्ह ] 


जिससे वे अपना तथा अपने परिवारका भरण-पोषण अच्छी तरह 
स्वच्छन्द भावसे कर सकें। साधारण श्रमिकोंकी अपेक्षा जो छोग 
विशेष कर्मकुशल और कारीगर होंगे, उन्हें कुछ अधिक वेतन 
मिलेगा। इस व्यवस्थामें मनुष्यकी प्रकृतिके विरुद्ध कौनसी 
बात है ९ 

इसपर कुछ लोग यह कह सकते हैं. कि साम्यवादी समाजमें 
जो असाधारण प्रतिभाशाढ्वी छेखक, कवि, कलछाकार, अभिनेता, 
वैज्ञानिक और आविपष्कारक होंगे,वे भी तो एक विशेष श्रेणीके श्रम- 
जीवी ही सम जाय॑गे | उन्हें अपने कार्यमें प्रेरणा कद्दांसे मिलेगी ९ 
किस पुरस्फारकी आशामें वे नये-नये आविष्कारोंकी चेष्टा करेंगे ९ 

जो छोग अपनी असाधारण प्रतिभा द्वारा नये-नये आविःकार 
करेंगे, उन्हे साम्यवादी समाजमें उपयुक्त पारिश्रमिक और पुरस्कार 
भी दिया जायगा। कलाकार, लेखक, कवि, अभिनेता सब 
विशेष पुरस्कार प्राप्त कर सकते हँ। उनकी प्रतिभाका उचित 
आदर द्वो, इस वातको साम्यवादी भी मानते हैं। अपनी 
प्रतिभाकी वदोछत समाजको ये जो अमूल्य सम्पत्ति दान करते 
हैं, इसके लिये उन्हें उत्तम रूपमें समाहत एवं पुरस्कृत किया जाय, 
इसका तो साम्यवाद विरोध नहीं करता। मसुप्य-मलुप्यमें 
जन्मगत और मानसिक प्रब॒लताऊी दृष्टिसे जो प्रकृतिगत वैपम्य 
एप तारतम्य देखा जाता है, उसे साम्यवादी भी स्वीकार करते 
हैं। वे जिस वैपम्यकों दूर फरना चाहते हैं, वह है श्रेणीगत वैपम्य । 
घगत्तान्त्रिक समाजमें प्रत्येक व्यक्तिको आत्मविकासऊा पूर्ण सुयोग 


[ एर० ] 


नहीं मिलता। इस समाजमें अधिकांश लोग शोषित वनकर रदते 
हैं। भ्रेणी-भेद दूर होनेपर प्रत्येक व्यक्तिको आत्मविकासका, अपने 
व्यक्तित्वको परिपृूण रूपसे विकसित करनेका सुयोग मिल्ेया। 
भावी युगका मनुष्य यस्त्रवत्‌ एक ही सांचेपर इला हुआ नहीं 
होगा। बह होगा सबल्, स्वाधीन एवं मुक्त मनुष्य, और अपनी 
बुद्धि, प्रतिभा एवं कर्मशक्तिका विकास करनेमें समर्थ होगा। 

कुछ समय पहले सोवियट रूसके सरकारी पत्र 'प्रवदा' ने 
450वंग्रांएण आते छैवण्णा5४१--भर्थाव “समाजवाद और 
समानता” शीर्षक एक ढेखमें लिखा थाः--5००४पक 
0 5९७56 शापे5 ६० 48706 0 50997655 थ। पढे सथांल्वे 
7पएंवाबजां ९१, एाएु९25, ६४५९५ शत 78५ए7ट८।शा।5 
्ं #फ्वाणा 0थेए85, 08 घाल 2०प्रप्चवए, 5०णंथेंशा। 978: 
इशा5 था। चरारटहतेशा १९१ ए9०5ञंण। 0 प्रा& १९ए९० 
[0एाशां ए उदी व्वछबलां() बव[६९5 शाते ध्राधा,? 
अर्थात्‌ “मह॒प्य-मनुप्यमें जो प्रकृतिगव घुद्धि एवं गुणजनित भेद 
है, उप्ते समाजवाद अस्वीकार नहीं करता, बल्कि उसकी बुद्धि 
एवं गुणोके विकासमें सहायता पहुँचाता दै।” साम्य और 
असाम्यके प्रति सोब्रियट हूसका फ्या मनोभाव है। यह इससे 
स्पप्ट हो ज्ञाता दै। 

इस प्रकार दम देसते हैँ कि समाजवाद या साम्पवाद कल्पना- 
राज्यकी फोई वस्तु न द्ोकर पक व्यावद्वारिक सतवाद है। इत्ति- 
हास, राजनीति, अर्थनीति, मानव-जीवन तथा मनुप्यकी आशा- 


[ १२१ | 


आकांक्षाओंडी विशद्‌ रूपमें व्यास्या करनेका यह एक मांगे दै। 
इसे एक साथ द्वी मतवाद (7॥००:७ ) और कर्म आहान 
(८०६० ४०८पंणा ) भी फद्द सऊते हँ। समाजवादी समाज- 
व्यवस्थाके स्थापित द्वो जानेते दी प्रत्येक मनुप्य पूर्ण महापुरुष 
बन जञायगा या भमुप्ये सारे दुःख-इन्द, वाधाविद्न न४ ह्वो जायेंगे, 
इस प्रकारफा आशारूपी हवाई महू समाजवादी मनुप्यके सामने 
खड़ा करनेऊी चेप्टा नदीीं करते। वे केवल इतना ही चाहते दें कि 
सबको समान सुथोग मिले। इस सुयोगका सद्व्यवहार हम 
फहातक कर सफेंगे, यह निर्भर करता दे विलकुछ हमारे ऊपर । 
साम्यवाद सब मनुप्योंके लिये काम जुटा सकेगा; जो काम करने 
खायक दोंगे और काय करना चाहेगे उन्हें सराजबाद यह विश्वास 
दिलायेगा कि वे अपनी रुचि ओर शक्तिके अनुकूछ काम करके 
स्वच्छन्द रूपमें जीविका-निर्वाह कर सकते हैं। समाजवादी 
शप्रमें कोई भी व्यक्ति अपने कार्य-विभागरेः सर्वोच्पदपर अपनी 
योग्यता एवं कर्म कुशछूताक़ी बदौलत पहुंच सकता है। समाज- 
बाद प्रत्येक मनुप्यको इस प्रकारके सुयोग एवं सुस-सुविधाए' प्रदान 
करता है जिससे ये मनुष्य रूपमें अपने ममुप्यत्तका विकास कर 
सऊ, पूर्णता प्राप्त कर सके और जीवनके दिन निश्चिल्त भावसे 
ब्यतीत कर सकें। साम्यवाद ध्थिवीसे दारिद्ध या युद्ध-विम्रद 
और कोटि-फोटि मजुप्यके जीवनमें अन्न-वस्त्रड्धी जो अनिश्चि- 


दवा बनी रहती दे रसे दूर कर सकता दै। इससे अधिक या इससे 
कम करनेस्ो शक्ति उसमें नही दे । 


| श्र३ ॥ 


जो दुःख-दु्दशाप्रस्त हैं, जो शोपित एवं अय्याचार-पीड़ित 
हैं, जो सर्वहारा हैं, “वन्धन रूपी शट्डछाभोफे सिवा और कुछ 
जिनके पास खोनेरो नहीं दे”--श्रेणो-विद्ीन समाज-व्यवस्था 
उन्दींका आदर्श एवं ध्रुव रु्ष्य दै । यही सवेद्वार दल पूंजीपतियों 
द्वारा उत्पीड़ित जनसमूद्ायके साथ मिलकर श्रेणी-हीन समाजका 
गान करेगा-एक ऐसे अभिनव मानव-समाजका, जिसमें मनुष्य 
सब प्रकारके बन्धनोंसे मुक्त हो जायगा और जिसका राजनीतिक 
आदर्श होगा सार्वजनिक कल्याण तथा सभ्यता एवं संस्कृतिके 
आधारपर स्वाघीनता। इस उद्देश्यकी सिद्धिफे मार्गमें जो सबसे 
बड़ी बाधा दे उस वाघाकों अवश्य दूर करना होगा; और बह 
बाधा दे पूंजीवादी प्रथाके आधारपर उत्पादनकी पद्धति । 





>>न्य्फ्ेलस्सटुस्नाज 


साम्यवाद ओर गांधीवाद 

हमारे दैशके राष्ट्रकमों इस समय दो विभिन्‍न भावधाराओंकि 
प्रवाहसे होकर गुजर रहे हैं और इन दोनेके बहिरिद्वमें उन्हे जो 
विरोध, असामजस्य और संघर्ष देख पड़ते हैं, उनसे वे सहज ही 
यह निरचय नहीं कर पाते कि कौन पथ उनके लिये श्रेय है। 
इस प्रश्नकी जटिछता इस वातसे और भी बढ़ जाती है कि 
दोनों भावधाराओंका मूल उद्गम-स्थान एऊ दी है और दोनेके 
आदत एवं ल्क्ष्यमें भी विशेष प्रार्थक्य नहीं है। हां, साधथ्य अधि- 
कांशमें एक दोनेपर भी दोनोंके साथन एफ नहीं हैं, उनमें आकाश- 
पातालका अन्तर दै। ये दो भावधाराए' हैँ साम्यवाद और 
गांधीयाद । इन दो ध्वादों! को छेकर इधर हमारे देशमें आलछोचना- 
प्रत्याडोचनाए' भी काफी हुई हैँ और इस समय भी हो रही 


[ श्२४ ] 


हैं, और देशके छिय्रे ऐसा होना स्थाभाविक्ठ भी है; क्योंकि इस 
समय हमारा देश राष्ट्रीयवाके एक ऐसे सन्धिश्रणमें प्रवेश कर 
रहा है, जब कि उप्ते अपना आदर्श ही नहीं, बल्कि उस आदर्श 
तक पहुँचनेका अपना गल्तव्य पथ भी निश्चित कर ठेना दै, 
जिससे उसके सम्बन्ध्में किसी प्रकार सन्देह, संशय और द्विधा 
न रह जाय | 
कम्यूनिज्स या साम्यवादके प्रवत्तेक ढेनिन और अ्दिसा- 
स्पक सत्याग्रह संप्रामके प्रवर्त्तक गांधी, दोनों ही युग-मानव कहे, 
जा सकते हैं। दोनों ही संसारके दो मद्दादेशेमिं विशाल जम- 
समुदायके वीच युगान्तर उपस्थिव करनेमें समर्थ हुए हैं, हालांकि 
दोनोंको विचार-घाराए' एवं कर्म-प्रणालियाँ एझ-दूसरेसे सर्वथा 
मिन्‍म दूँ। दोनोंका हो आदर्श है सर्वसाधारण जनका फल्याण, 
दोनोंफे दी हृदयके अन्तस्तलसे जो संगीत-ध्वनि समुत्यित हुई दे 
चह है दृलित, छांछित, निपीड़ित एवं शद्नछित मानवतारी 
वेदुनाका मुक्ति संगीत । दोनेने ही अपने देशकी अन्नद्दीन, 
चस्त्रह्मीन, उपेक्षित जनताफ़ी सेचामें, उसकी बन्‍्धन-मुक्तियें अपने- 
आपको समर्पण कर दिया, अपने अस्तित्वफो इस भहामानवताके 
अस्तित्वमें विलीन कर दिया और इसके लिये समस्त टुःख 
एवं आपदाओंफो अम्डान चित्तते वरण करते हुए जीबनत्यापी 
तप एवं त्यागकी साधनामें अपनेझो संलम कर दिया! जिस 
प्रकार छेनिनने रूसकी दलित, क्षुधित एवं अत्यायार-पीड़ित 
जनताकी मुत्तिके लिये अपने जीवनको उत्सर्ग कर दिया था; 


[ ध्ख] 


उसी प्रकार गांधीजी भी विराट भारतीय जनताको दासत्व एवं 
दारिद्यके बन्धनसे मुक्त करनेके लिये अन्याय एवं अलाचासके 
विरुद्ध संपाम करते हुए अपने जीवनको देशके छिये समर्पित कर 
चुके हैं। इस प्रकार जेदतिक दीन, दरिद्र एवं निषोड़ित जनवाकों 
मुल्तिका परत है, दोनोंके आादर्शर्में फोई अन्तर नहीं है। यांधीमी 
सर्वसाधारण जनका, रा्के निम्नसे निम्न एवं अधमसे अधम 
व्यक्तिका कल्याण 'चाइते दें! उनका रुध्य केवल राजनीतिक 
,स्वाधीनता ही नहीं, बटिक जनताकी आधिक स्वापीनता भी है । 
करायी फर्मेसमें ज्जगाके सोलिक अधिकारके सम्बत्धें जो 
प्रस्ताध पास किया गया था और जिसके प्रस्तावक स्वयं गधीजी 
ऐे, इसके आरम्भमें ही कहा गया दै--0 छत ६०७ थापे ॥6 
जोक ए॑ 000 5९५ एणीप्रंज #ए९प०ण प्र 
ले0व८ एप्ने पप्णाणां५ 4९६00७ रण धी० ध्वापा टू 
#॥॥ए. अर्थात्‌ जदताको शोपजसे मुक्त करनेके छिये राज 
नीतिक स्वावीनताके साथ करोड़ों हुमुश्न जनताकी वास्तविक 
आधिक स्वाधोनताका भी समावेश होना चाहिये। पण्डित 
अवाइसछाल नेहरू ओर भद्दाप्मा गांधीफे बीच जो ऐतिहासिक पत्न- 
व्यवद्टार हुआ था, उसमें अपने मतकों स्पष्ट करते हुए गांधीजीर 
शिया था-०] बा जाड० था शीणदनील्या।हते शज660९७ 
जाती इण्प फरौच्या १00 उप्र ऐ७५ ७गाक॥। 8 आवपंगाए 
ए0५जण रण एलशणत धवडछ धार त्णापीप्रण ता १] 


छ75505 ध्ता पक ९ फरएा0श्टतेजों भर्थावू मे आप 
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इस कथनसे पूर्णतया सहमत हूँ कि जबतक कायमी हकवाढोंके 
स्वार्थामें वास्तविक परिवर्तन नहीं होता, तबतक जनताकी दशा 
सुधर नहों सकती ।” सम्पत्तिका चतमान असम विभाजन, 
मुद्रीमर धनिकोंका वियुल्ठ ऐश्व्य और फोटि-कोटि जनताकी 
द्रिद्वता, एक ओर प्राचुर्य और दूसरी ओर:हा अन्न ! हा अन्न | 
का मर्मान्तक हाह्कार | इस अस्वाभाविक अवस्थाऊा अन्त 
गांधीजी भी देखना चाहते हैं, यह ऊपरके उद्धरणोंसे स्पष्ट है। 
भेद फेवल इस बातको लेकर है कि जहाँ साम्यवादी धनिकोंको 
उनको सम्पत्तिसे वेदखल ( :670०४०प४०॥ ) कर दैना चाहते 
हैं, बद्धां गांधीजी उनके अधिकारोंको इस प्रकार नियन्त्रित कर 
देना चाहते हैं, जिससे उनके लिये शोषण द्वारा अनुचित झूपमें 
धनामन करनेका सौका न रह जाय; और इस प्रकार, समाजमें 
इस समय जो उत्कट धन वैषम्य देख पड़ता दै, बह दूर द्वो जाय। 
दूसरे शब्दोंमें इसका अभिप्राय यह है कि गांधीवादके अनुसार 
समाजमें श्रेणीमेद रहना स्वाभाविक है, किन्तु यह भेद इतना 
उत्कट नहीं होगा, जिससे एक-दूसरेको अपना स्वाभाविक शत्रु 
सममे। गांधीवाद श्रेणीमेदको कायम रखते हुए भी क्षमता- 
शाही द्वारा जनवापर होनेबाले अत्याचार, उत्पी इन एवं शोषणको 
मिटा देना चाहता है! और यदि दोनोंमें सामझस्य स्थापित 
न दो सके तो गांधीजी इसके लिये भी दैयार हैं कि (ए्ता/ 
॥7 0650 ऐश 5 व050॥6 00 पाल व्राहट७ ग्राए५ 96 
९घंडटत्‌ 0 प्रापड छ6 उपजंतंस्व ॥3६ 45 ॥05 ध्य्ज्णाांट 
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० ४ए८5००॥, अर्थात्‌ जनताके स्वार्यफ़े विरुद्ध और जितने 
प्रकारके स्वार्थ हैं, उन सबमें देरफेर करना होगा और यदि हेर- 
फेर करने छायऊ म हो तो उन्हें. दवा देना होगा ।? 

साम्यवादमें धनी और दरिद्धके स्वार्थ परस्पर--विरोधी हैं। 
एकके स्वार्थमें दूसरेका स्वरार्थ-हानि निहित है, यह बात स्वाभा- 
विक-सी मान ली गयी दै। किन्तु गांधीजी ऐसा नहीं मानते। 
उनका कहना दै कि सनुप्यके रूपमें अल्ततः घनी और दरिद्र, 
दोनोंके स्वार्थ एक है। व्यष्टि एवं समप्टिके बीच जो विरोध देस 
पड़ता है बह गौण दै, और दोनोंका समन्वय ही प्रधान है। 
व्यप्टिमें समप्टिफिे साथ एकर्व-बोधकी जो अनुभूति है, उसमें 
विरोधफे लिये स्थान हो नहीं रद जाता। समग्र मानव-जातिफे 
कल््याणमें ज़ब व्यक्ति-विशेषषा कल्याण निद्धित है, तो फिर 
दोनोंके स्वार्थ भी समान हैं। जहां वे परसुपर-विरोधी हैं बहा 
साम्य स्थापित करके उस विरोधका अन्त करना द्वोगा। किन्तु 
प्रश्न यह दे कि इस प्रकार समाजफे घनी और द्रिद्र बगोंके 
योच मेद मिटते-मिटते अन्तमें मेंद दी कट्दां रह जायगा ? निर्धन 
श्रमजीवियोंके परिश्रमऊा उचित मूल्य न देकर ही तो धनवान 
घन सथ्यय करते हैं। अपने किसी-किसी छेसमें गांधीजीने भी 
इस तथ्यकों स्वीकार किया है। |रि4(ए/९ (7009८८५ टा०पट्टा। 
(णा 0पा था गिता तंब ६0 तंज | ताए ल्ए'टा: 
ए०त/ १०0. (वाउएण्ड्री खाते ॥0 एणल, पीटर 5%गी एट ॥0 
ए०एशटा१९ ॥॥ पीर 5छांते, गापे पात्र गयी 96 ग0 गाया 


| शश्८ ) 


तेआएए ण॑ बध्वाएबांणा जि पाल छणांव, अर्थाच्‌ प्रकृति हमारी 
प्रत्येक दिनकी आवश्यकताओंके लिये पर्याप्त उत्पादन करती दै। 
यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने प्रयोजनफे अनुसार सम्पत्ति प्रहण करे, 
उससे अधिक नहीं, तो संसारमें दरिद्रता नहीं रह जायगी ओर 
कोई मनुष्य भूखों नहीं सरेगा |” जीवनकी जो अत्यावश्यक 
घस्तुए' हैं. उन्के उत्पादनके साधनोंपर सर्वसाधारण जनताका 
नियन्त्रण होना चाहिये, इस वातको गांधीजी स्वीकार करते हैं। 
उन्होंने अपने एक लेखमें लिखा था--' जिस प्रकार भगवानके 
दिये हुए जल और बायुका सब छोग स्वतन्त्रतापूर्वकत उपभोग 
कर सकते हैँ उसी प्रकार इस साधनोंका उपभोग भी सबके लिये 
अबाध होना चाहिगे। इन्हे दूसरोंके शोपणक्रे लिये वाहन नहीं 
बनाया जाना चाहिये ?" ग्रोढमेज सभामें भाषण करते हुए 
गांधीजीने यह भी कहा था कि स्वराज्य स्थापित द्वोनेपर राज 
( 5:४९ ) जनता के ( ॥॥6 ध955९5 885 009०5९त ६० ४० 
८०55९८५ ) मंगछके लिये ही परिचालित होगा और व्यवस्था" 
पिक्रा परिपद्का सबसे पदुछा काम होगा घनी और निर्धन 
श्रेणीके बीच जो आर्थिक उत्कट वेपम्य है उसे दूर फरफे सब 
लोगोंको यथासम्भव सम्पन्न बनानेझा उद्योग करना और 
जिनके पास बुद्ध नहीं दे उन्हें बिना मृत्य जमीन देना। गांवीजीर 
स्वराज्यका जो आदर्श है, उसमें सब लोगोंको शारीरिक परि- 
भ्रम करना होगा, जहाँ प्रयोजनसे अधिक संचय फरनेमें छोग 
घृणाका योध करेंगे, वह्दं धवी और निर्धन-ये दो बरगे कि 
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प्रकार रह जायंगे, यह समममें नहीं आता। किन्तु समाजमें इन 
दो वर्गोका अस्तित्व कायम रहेगा, इस बातो बह स्पष्ट रुपमें 
स्वीकार करते हैँ:--] ्ाव00 एप्प ६० प्राए50॥ व पता 
जीला व0 प्रा आग] ए९ उंपाक पागा गाए्पीक, पा 
[ 60 ज़ांचिण6 (० प्राएउशॉ ७ पागल छाया पाल गंदा छत 
श्पाव 00 दाता प्राद्गमाउड[४९५ वां. पाए €छथा5इ९ ण (९ 
9007 वा30 छा छुठछणा छत] टटय५८ ६0० शाएज धार गण, 
१०एआष्ट [70/9, 7-0-4926” “में किसी ऐसे समयक्री कल्पना 
नहों कर सकता जघ कि एक आदमी दूसरेकी अपेक्षा अधिक 
धनी नहीं होगा । किन्तु में ऐसे समयकरी कल्पना अवश्य करता हूं 
जब कि गरीओंका शोपण करके धनवान बननेमें धनीजन घृणा 
घोध फरेंगे, और निर्धन धनिकोंकी समृद्धिपर ईप्या नहीं करेगे । 
0] शा 7 पार दजवणाजाताला( ए॑ दिए सट्ठीघ वर्ट॑ब्पणाड 
एलफलला दाग बाप छपरा ८६८... |] त0 00६ कांता 
(ग पद उपफाटयाव०छ 0( फट जार ०६९ धर ०प्नैकत- म 0० 
॥045 ॥]॥7 पाहत 45 बा वर्बापावों द्ाविड्ठणांजा एटा 
ऋष्ला धार (४०, १०णाट्ट 002 8--925.” अर्थात्‌ में 
पूजीवादी और श्रमजीवीफे बीच उचित सम्बन्ध स्थापित होनेझा 
पक्षपाती हूं। में एकफे,ऊपर दूसरेका प्रमुत्व नद्दों चाहृता। में यह 
नहीं समझता कि दोनेंके योच कोई स्वाभाविक बैर-विरोध दै।? 
एक बार छपनऊमें जमोंदारोंकी एक सभामें गाधीजीने जमींदारों 


फो यह उपरेश दिया था कि ये अपनेझो प्रजाडी संपत्तिके ट्रस्टी 
| < 


| शर० ॥ 


समभ; $आपने कहा था-! 60 70 ऐसी: #०ए ध्या बए८ गाए 
ए0ञज8 00९0ए४णा (० ॥0दोंपरडए ००/ छ/कूलपरंछ णिप९ 
एल्की६ ण॑ 7९०७” गांधीनीफे इस ट्रस्टीशिपके सिद्धान्त 
में शोपणऊा भाव नहीं दोतेपर भी धनोत्पादनके साथनेंपर मुट्ठी 
भर धनवानोंडा अधिकार मात लिया गया दै। किन्तु दामों 
“हरिज्ञन" पत्रमें गांधीजीका “3०८०ए०एंशागड €एविटा्ए 
शीर्षक एक छेख प्रकाशित हुआ था, जिसमें जमींदारोंके विरुद्ध 
बुद्ध कांम्रेस-कार्यकर्ताओंकि उम्र एवं अत्यस्च कहु प्रचार-काेका 
प्रतिवाद करते हुए उन्होंने छिखा था“ 57978 ॥5 097० 
जांत) ६0 588०5 पड "६ ॥27व 0065 70 एलणाह ६0 
ताल एलाएश' ०7१0". लावेग5९ प्रा8 500गींन #ध्णए 
्॑॑ ए०इ865अंग्रान"पिश्ी]काँ.. | 4-9-938. अर्थात्‌ 
जमींदुरोके विरद्ध कॉम्रेत कर्मियोंके आचरणका प्रतिवाद फंसे 
हुए में यह कहना नहीं चाहता कि जमीन किसानेंकी नहों द्ै। 
समाजकी संपत्तिफे ऊपर किसका अधिकार हीना उचित के इस 
विपयमें समाजवादियोंका जो मत है, वही मत मेरा भी है 
समाजवादी व्यक्तिगत संपत्तिरा उच्छेद चाहते के अर्थात्‌ घनो- 
स्पादनके सापनोंपर व्यक्ति-विशेष या समुदायबिशेषके माहिकाना 
हकके चद्ढे सम्पूर्ण समाजका मरल्िकराता हक कायम करना चाहते 
हूं। सभाजवादके अन्दर्गंव अर्थनीतिका यद एक मूछ दिद्वात्व डक 
इस विषम गांधीजी सोशहिस्टोंके साथ सहमद मादम द्वोते है । 
बुद्ध सोशलिस्द छोर फम्यूनिस्टफे सोथ वाहोढापफे प्रसंगमें 
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गांधीजीने कह है "टजापरपात्षांडक ) धा0ए उत्संगरीडछ शाते 
€णाएप्शांआड जञो0 ध्यों] कण कण 2 गीए छए४ ज्ञा0 
फ॥शी९४ढ प॥ प्रांड प्ाएशडउश 0फ्दाजांए ० वइफ्रपग्र्ा(5 
0 छा०वंपलांजा, | सवा: ग्राए5ट 35 णा€ द्ाणाह परल्या,! 
पक्ष 0 2-938 अर्थात्‌ दूसरी ओर में ऐसे अनेक सोश- 
लिस्ट और कम्यूनिस्टोंको जानता हूं, जो एक मफ्खीको भी चोट 
पहुंचाना नहों चाहते किन्तु धनोत्पादनके साधनोंपर साथ- 
जनिक अधिकार होना चाहिये, इस छथ्यमें विश्वास करते हं। 
इस प्रकारके सोशलिस्ट और कम्यूनिस्टोंमें में भी अपनेको एक 
सममता हूं (? 

गांधीजीके इन सब कथनोंपर विचार करनेसे ऐसा प्रतीत 
होता है कि चरम आदुर्शके सम्बन्धमें उनकी घारणा स्पष्ट होनेपर 
भी उस छक्ष्यतक पहुँचनेका पथ कया द्वोगा, इस सम्बन्धमें उनका 
फोई स्पष्ट निर्देश माटूम नहीं होता। जो बहुत दिनोंसे चछा 
आ रहा है, उसका समर्थन करनेकी वह चेप्टा करते हैं, और 
जय उसे किसी प्रकार भी कायम नहीं रपा जा सकता तभी 
इसका परित्याग करनेके लिये राजी होते हैं, अन्यथा नहीं। 
ध्यक्तिगत रुपमें उन्होंने दारिद्धय-श्रत प्रदण किया दे, संचय- 
इत्तिका परिद्वर किया है, शॉरीरिक परिश्रमको यक्षके समान 
प्रयोजनीय समभते हैं; इससे चरम लत्त्यके सम्बन्धमें उनका मत 


स्पष्ट द्वो जाता है; जो छुछ अस्पप्टता रद जाती है, बह 
योचफो अवस्थाफो ऐेकर द्दी। 
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यहांतक तो 'कम्यूनिज्म और गांधोवाद! के सिद्धास्तोंपर 
विचार हुआ; अब हम दोनोंको कार्य-प्रणालियोंपर विचार करें, 
क्योंकि छेनिन और ग्रांधीजीको कार्य-प्रणाढीमें आकाश-पाताल 
का अन्तर है। गांधीजी सम्पूर्ण अहिंसा-मनसा, बाचा, 
कर्मणा अहिंसाको अपना एकमात्र अस्त्र मानते हैं। सा मात्रों 
उनको अणुमात्र भी विश्वास नहीं है। अहिसामें उनका विश्वास 
इतना अखण्ड है कि वे अद्िसाको मानव-धर्म और हिंसाकों 
पशु-धर्म मानते हैं. और इसकी शक्तिके सम्बन्धमें कहते हैँ-- 
॥तानजरणलाणर 7९अंधड पी थी (९ (00९ ० 0९ 5०४ 
प्र फ्। 66 6 (डाबा0, 0९ आआह6 गराक्या ८क्षा ध॥05 
चर्शए था शा] जाएं छत8 ग00 0 000 7थि). अर्पाति 
“अद्दिंस। सम्पूर्ण आत्मगरल द्वारा उत्पी डूजकी संकल्प-शक्तिका प्रति- 
रोध करती है। इस प्रदारका एफ भी अहिसा-ब्रतधारी व्यक्ति 
समप्र साप्राज्य-शक्तिकी परवाद न करफे उसका पतन साधित 
कर सकता है |” क़िन्छु गाधीजीकी इरा अर्ट्सामें, उनको 
शान्तिपूर्ण नीतिमें, उनके प्रेम-महामन्त्रमें छीवता, फापुरुषता पं 
जड़ताके लिये कोई स्थान नहीं दै। गांधीजीकी शान्तिन्मीति 
कापुरपोके लिये नहीं दै। वह हिंसासे भी बढ़कर दुर्घलताफे, 
शान्तिसे भी बढ़कर जड़वारे शत्रु हैँ। जैसा कि उन्होंने कद 
ह:--0]0० जो ०६ 9८०४८०० 5 गण एड ता फर्ट्वाद्वाट55 एा 
(0०७४१ती८९०,.. (६ ठा० ]९55 राच्ग्रां८5 एए शांवॉल्दिपट पीगा 


ए एऋष्थांघारव9- 2 जज ऋण्जत ० सजी 45 फ़र्मलार 
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॥0 ध्याग5्श्पागव्त 8000.57नाच्थ€त छ्लविद्ा 45 शिया 
40 9९8०९; :5 7€ए ९०एघातोल्ट बाते एशा। 6 थिंए.?? 
ग्रॉँवीजीने इसी विषयपर और भो स्पष्ट रूपमें असहयोग आप्दो- 
छनके समय अपने ४५०७४ 702” पत्रमें लिखा थाः--8&६- 
"फलला 00एद्वातां०९ बात प्रंणला०९ । जी] ९00986 संतल्ा८०, 

॥ ;र्पात रदाएवांधराए वल्झढ एंगशाएल व ज़र्टवलारर ६० 
धार लागरधत्प्रग्पंणा 6० ७॥०े९ 78००,” अर्थात्‌ भीरता 
शोर अद्धिसामें यदि मुझे किसी एड्रको वरण करना पढ़े, तो में 
दिसाओे द्वी वरण करूँगा । सम्पूर्ण जाति नपुंसक बना दी जाय, 
इसकी अपेक्षा में अवश्य ही हिंसाको अच्छा सममूगा।? जहाँ 
साम्यवादी शक्ति, सैन्ययछ, कठोर शासन एवं भीति दर्शन द्वारा 
साधरण जनताऊा मत परिवर्तन करना चाहते हैँ और अपने राज- 
नोतिक विरोधियोंको कुचछ डालनेके सिदा और कोई दूसरा 
उपाय नहीं जानते, वहां गांधीजी कहते हूं:--५५ए८ 00 ॥0: 
5९९६ (0 ९०९६४९९ जा भें इट९ ६० ८णाएटला। पाल्या, ह्ट्स 
फिस्लीपर जोर-जवर्ईस्ती करके उसे अपने मतमें छाना नहीं चाहते, 
एम छोगेंडा मत-परिवर्तन करना चाहते हैं? 

टेनिनके समान गांधीजी भी बिशरती दें और अपनेको एक 
बिशनोके रूपमें मानते भो हैं। उन्होंने कहा द--] दा 
गणा- शा: 7ल्‍०८,--मै एक अद्दिसक विद्रोद्दी हूं ।” स्वाधी- 
नया प्रात्िके लिये मॉघोज्ी सो साम्यवादियेंके समान द्दी 
(१॥7८०६ 2४८४०॥ ) विरोधियोपर सीधा बार करनेके सिद्धान्तमें 
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विश्वास करते हूँ। व्यवस्थापिका सभाओंमें प्रवेश करने, सरकारी 
नौकरीका प्रचण्ड विरोध करने, सरकारके विरुद्ध क्रोध एवं 
रोप प्रकट करने तथा प्रस्ताव पास करनेसे स्वराज्य नहीं मिल 
सकता, इस बातें ग्रांघीजीका अखण्ड विश्वास है। बम्बई 
कांग्रेसफे अधिवेशनमें आपने स्पष्ट रूपमें कहां था कि जहां तक 
इतिद्दाससे मेरा परिचय दे, में ऐसे किसी भी देशका दृष्टान्त नहीं 
जानता, जिसने धपघानिक उपायों ( 0०॥8पंपयणण। 7९805 ) 
द्वारा स्वापीनता प्राप्त फी हो | स्थाधीनता प्राप्त करनेका उपाय 
क्या दे; इस सम्बन्धमें उनका मत स्पष्ट है। वे कहते हैं कि- 
१७जं। [998006वीहवा०8 48 06- णा९ प्राशणा।९5४ भाएं 
॥रशंगरथण९ प९३०एणा ३६ 06 ता590०5॥] 06 0॥९ 0907९598व. 
अर्थात्‌ भद्र अवज्ञा ही एकमात्र ऐसा अनुपम एवं अग्ेय स्तर दै 
जिसका ७पयोव निपीड़ित-बर्ग अपनी मुक्तिके लिये कर सकता 
है।” गोलमेज सभाके अधिवेशनमें गाधीनीने कह्दा था--77॥6०- 
ए०७॥ ३54 87 70६ 0 फ४ इ्ांश्या 97 थार गरबांणो (० 
ध्याएी९५ | ॥85 ० 96 एगा बगते एफ075९वे जाग णार्ल३ 
७॥००१.--स्वाधीनता एक ऐसा दान दे, जो एक राष्ट्र द्वाया दूसरे 
राष्ट्रकों दिया नहीं जा सकता। इसे तो जीतना होगा और निज 
रक्तान द्वारा खरीदना द्ोगा।? ॥6ए शाप छ९ एालएग०्प 
६0056 थी, गण प्रद्ालए पाला एलाइणाबवी ॥9च579 ॥7० 
ग्राशदोए तथा 005565॥णा5--ीबा वे, €को। ९० एए थ50 
६06 ॥फलाए जाप 905525अ075 रण प्री जिपा65 दावे 
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पाहए ग्राप७ 96 बल्बतेए लाल्थपिए ॥0. (8०6 ०ीटाड 
ए३एणाशैंड 0 €एशा जशे0्ज् वेदथा) 09 0णण 6, जिया 
22, 0, 938.--अर्थात्‌ सत्याप्रहियोंको .केवछ व्यक्तिगत 
स्वाधोनता, व्यक्तिगव सम्पत्ति, जमीन-जायदाद,नकद पसा आदि 
सोनेके लिये ही तैयार होना नहीं पड़ेगा बल्कि अपने परिवारकी 
स्वाधीनता और धन-सम्पत्ति खो देनेके लिये भी तैयार रहना 
पड़ेगा। सत्पाम्रद्वीकों हंसते हुए बन्दूककी ग्रोलियोंकी, संगीनके 
आपातकी और दुःसह्‌ यन्त्रणाके बीच तिछ-तिल करके रुत्युको 
स्वीकार करना पड़ेंगा।” इस प्रकार अहिंसाके साथ-साथ हम 
गांधीजीको सत्याप्रद रूपी तलवार धारण किये हुए भी देखते 
है। गांधीजीफे कण्ठमें जहां शान्ति एवं अर्हिंसाकी वाणी दै वहाँ 
उनके बच्न-हस्तमें सत्याप्रहक्री सलवार भी है। स्वराज्य एवं 
स्वाधीनता के लिये केवल सत्य और अहिंसा ही नहीं, घल्कि एक 
और गुणक्री भी आवश्यकता है; और वह अनिवाय गुण है 
फष्ट-सदनकी क्षमता | देशी राज्योंके सत्माप्रहके सम्बन्धमें गांधी- 
जीने लिखा था-०६ 45५ गर0६ शाण्पष्ली। पा४: धार्ए बढ 
प्रष्पाधिं ब्ावे व्रणानणंणद्ा [६ 45 ॥6०९5४३7ए 50. 67 
पैशा क्‍0 [05 प्रौली एच टगएग्ली।ए 0 उपाए, 
[॥ण्लाए 893 तैयार €लांत[डू 4 ॥63एए छा हा 
ऐश ४००८७४.--फैवल अर्दिसक और सत्यशील होने से 
दी फाम नहीं घढेगा। वे कह्ांतक दुःश्न वरण करनेके लिये तैयार 
है; पद बात भी उन्हें जाननी पढ़ेगी। स्वाघोनता पक मुन्द्रो 
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स्‍्त्रीके समान दे। जो उसे वरण फरना चाहते हैँ उनले वह बहुत 
चुछ चाहती है |” इस प्रकार शक्तिकी उपयोगितामें तो गांधी 
और लेनिन, दोनों एकमत हैँ , हां, इस शक्ति-प्रद्शनके स्व॒रूपमें 
अन्तर अवश्य दै। अन्याय एवं अत्याचारोंका प्रतिरोध करूनेमें 
जहां लेनिन हिंसा एवं निर्मम शब्रुताकी भयंकर रुद्रमूर्ति बनकर 
अपने विरोधियोंके सामने सड़े होते हैं, वहां गांधी प्रेम एवं 
बीरोचित साधुता (7०:०८ 8०१४८॥८४५) की शास्त-मूर्ति बन 
कर शत्रुपक्षके प्रति हिंसा भावपर शीतछ वारि-वर्षण करते हुए 
उसके हृदयमें अनुताप एवं आत्तग्लानिका संचार करते हैँ। 
गांधीजो और साम्यवादियोंपें एक और बड़ा भेद है साधन- 
सार्गझ़ों छेकर। अपने रुक्ष्यतक पहुंचनेके लिये साम्यवादी चादे 
जिस किसी मार्गका अवल्म्बन करना उचित सममते हैं। समय 
आर अवस्था-विशेषमें वे नाना प्रकारके उपायोंका प्रयोग करते एँ, 
फिर भी उनकी साधनापद्धतिकी एक विशेष धारा है, एक विशेष 
रूपदे। वे किसी प्रफारके मैतिक आदर्शवादको स्वीकार नहीं 
करते । उनके लिये एकमात्र नेतिक आदर्शवाद दे मानवताऊो छोभ, 
अन्याय,शोपण एवं वन्धनसे मुक्त करना | इसके लिये बे'[२४८४३- 
फ्रागड् 5 शिंत #--युद्धमें सब कुछ ठीऊ ह--” इस मनीतिफे 
अनुसार कार्य करते हैँ। वर्तमान समाज-व्यवस्था जबतक कायग 
है, तवतक धनिकेके छोभ-पाशसे गरीवोंका उद्धार नहीं द्वो सकवा; 
इसलिये चाहे जिस प्रकार द्वो, इस व्यवस्थाके विरुद्ध शोध, ईर्प्पा, 
शबुवा एवं प्रतिद्िंसाका भाव उत्पन्न करके इसका अन्त कर डालना 
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चाहिये। चलेमान समाज-व्यवस्थाके विरुद्ध मनुष्यकी आपत्ति 
जितनी द्वी बढ़ेगी, उसके परिवर्तनका समय भी उतना ही सन्निकट 
हो जायगा। इसलिये साम्यवादी वर्तमान समाज-व्यवस्थाके विरुद्ध 
क्रोध एवं अशान्तिकों कम करनेके बदले बढ़ानेकी चेष्टा करते हैं 
और मूछतः मलुष्यफे मंगलके लिये ही इसे आवश्यक समझ कर 
इस क्रोध एवं द्विंसाको अन्याय नहीं समझते । अपने विरोधियोंपर 
विजय प्राप्त करने तथा अपने छुक्ष्ययो सिद्धिफे लिये सब छुछ 
करना आवश्यक दै ; इसमें नीति, अध्यात्म या धर्मके लिये कोई 
स्थान नहीं है। दृगारा लुश्य पविन्न है, अतण्य उसतक पहुँचनेके 
टिये चाहे ज्ो बुछ किया जाय, सब ठीक है। “९ लात 
प5घ४९०$ धा& ॥7९०॥9” यही छेनिनके चरित्रकी एक उल्लेखनीय 
विशेषता देख पड़ती है, जो गांधीजीसे सर्वथा भिन्न दै। 
समाजफे एक विशाल उत्पीड़ित अंगका, जो उपेक्षित, लांछित एवं 
श्द्रलित हो रहा था, उद्धार करना ही लेनिनका महद्दान्‌ उद्देश्य 
था। किन्तु अपने इस उद्देश्यक्री पूर्तिके लिये उसे एक निमेम, 
कठोर, पापाण-हृदय नेता एवं स्वेच्छाचारी शासक-जैसा नेतृत्व 
एवं शासन करना पड़ा था। स्वयं विशुद्धचरित्र, सत्यशीछ, 
निश्छ, निस्पृद्द एवं सर्वस्वत्यागी होनेपर भी उसने अपने 
विरोधियेंकि दमसके छिये जिस नीतिका आश्रय डिया, उसमें 
देया, कसणा एवं सहदयताऊा छेशमात्र भी नहीं था। चाहे जिस 
उपायसे प्रचलित समाज-व्यवस्थाफे विरुद्ध संग्राम छेड़फर और 
अपने विरोधियोंका कठोसतापूबक दमन करफे अपने र्ट्ष्यको प्राप्त 


[ १३८ । 


करना चाहिये, इस नीतिको गांधीजी बिलकुल स्वीकार नहीं 
करते। इतना ही नहीं। बल्कि उनके लिये साध्यकी अपेशा सापन 
का ही सद॒त्व अधिक है, और इस साधन-मार्गफ़ी पवित्रता एवं 
विशुद्ता ही सब बुद्ध दै। इसमें आधुनिक युद्ध-मीतिके लिये कोई 
स्थान नहीं है। शत्रुसे छिपकर कोई चाल त चली जाय, किसी 
बकारहे छुठ-बुदरा आधय ने लिया जाय, संग्रामके सारे कौशर 
शत्रुके सामने प्रकट कर दिये जाय॑। गांधी रु्यके सस्पत्पों 
चिल्ता करेकी कोई आवश्यकता नहीं सममझते। उनें लिये 
साधत ही सब बुछु दै। साथन-पथ जितना दी विशुद्ध होगा, 
उतना ही हमारा मार्म प्रशस्त होगा, और हम अपने ख्यके 
सन्निकट पहुँचते आयंगे। जैसा कि गांधीजीते पंडित जवादरढाल 
नेहरुके पत्रमेँं छिखा था; -४] (€७| 00 0४४६ ०५४ 97०8/53 
(6एब7१$ एल ०० जी 86 ए. #ष्दए ए0एणाएंए) 0 
चाह एणाए ए 007 ग्रिढ॥5..* द्वातए तय: | ऋष ध्शा 
पथैए९७ ८७९ एल [वाल्या5 )) शाभागगशा। 6.0 $ 
2500/९6."-अर्थात्‌ "में यह भी महसूस करता हूं कि जितने डी 
हमारे साथन पवित्र होंगे, उसी अलुपातसे अपने लक्ष्यकी और एम 
प्रयतिशी& होंगे। में यह जानता हूँ कि यदि हम अपने साथनेंपर 
ध्यान रखें, तो हमारे रश्यकी सिद्धि सुनिश्चित है।” इस प्रशार 
गांधीजी किसी भी अवस्थामें छड-कपटका आशय मदण फसे 
अपने साधनको दूषित करना नहीं चाहते। उनके संप्राममे ऐेम 
एवं शक्तिकी साधना साध-सताथ चलती है। अकपट सत्यशील्वा 


[ श्श६ ॥ 


एवं अ्िसा द्वारा मनुप्यके आत्मबलका विकास होता है, और 
इस मृत्युखयी शक्तिको प्राप्त करके वह मृत्युके साथ क्रीड़ा करता 
है, बन्धुफे समान मृत्युका आलिंगन करता दै। किन्तु इस प्रकार 
निज जीवन-दान करनेपर भी उसके हृदयमें अपने विरोधियोंके 
प्रति किसी प्रकारके मनोमालिन्य या दुष्ट भावनाका स्पर्शतक 
नहीं ह्वोता। समस्त विरोध, उत्तजना एवं रक्तपातके बीच भी 
प्रेमकी अविरछ धारा अजस्र रूपमें प्रवाहित द्ोती रहती हे और 
मानव हृदयमें प्रेमकी जो पीर द्योती है, उसके आकर्षणसे एक 
हृदय दूसरे हृदयफी ओर स्थ॒तः आकर्षित द्ोता रहता दै। पारस 
पत्थरकी तरदद इस प्रमके स्पर्शसे मलुप्यका लोभ त्यागमें परिणत 
हो जाता है। इस प्रफारके युद्धका रणक्षेत्रमें ही अन्त हो जाता है। 
बह अपने पीछे विरशासतके तौरपर विजेताक़े हृदयमें दम्भ, अद्दंकार 
एवं औद्धत्यकी भावना और विजितोंके हृदयमें घोर शत्रुता, 
मनोमाडिन्य, ईप्या-हेप एवं प्रतिदिंसाकी चिरघूमायित वद्िशिसा 
नदों छोड़ जावा 
गांधीवादमें साधनाका विशेषत्व इसी यातमें है कि वहद 
व्यक्तिफ आत्मबल्के तासतम्यफे ऊपर अनेऊांशमें निर्भर करता 
है। यदि किसीमें आत्मबलछ कम दे, तो बद शासमेके विरुद्ध 
अपनी आपत्ति प्रदर्शित करके हो जेल जायगा । जिसमें आत्मबु 
पु अधिऊ है, वह सरकारी कर देना यन्‍्द करके चरम दण्ड 
( मत्यु ) बरण फरेगा। गांधीजी देशको इस साथन-मार्गसे ही 
डे जासा चादते हैं। यदी उनफे मागके साथ साम्यवादका सबसे 


[ १४० ] 


बढ़कर पार्थक्य है। गांधीजी भी अपनेफो विप्लवी कहते दें, किन्तु 
उनका यह विप्लव ऋ्रमविक्रासमान्‌ विप्लच ( [2ए०एप्तणाशा३ 
7८५०७००॥ ) दै। विप्छवके बाद समाजका क्‍या रूप होगा, 
मनुप्यक्ी भयदहीन विजयी आत्मा किस समाज-व्यवस्था द्वारा: 
प्रेमको विधिवद्ध करेगी, इस सम्बन्धमें गांधीजी उदासीन हैं। 
स्वराज्ये स्वसुपके सम्बन्धसें भी एक बार उन्होंने कद्दा था कि 
भावी राष्रका स्वरूप क्‍या होगा, इस सम्बन्धमें तर्क-वितर्क करना 
मेरा फाम नहीं है ; मेरा काम दे कि किस विशुद्ध उपायसे देशवासी 
जात्मवल प्राप्त करेंगे, सब प्रकारके भयकों जीतकर निर्भीक 
घनेंगे, यह ढ़ निकाछ्या और इसी मरार्गपर देशको क्रमशः 
परिचालित करना | आन्तरिक शक्तिडी अमुभूति प्राप्त कर लेनेपर 
देश अपनी राष्ट्रध्यवस्था रपय॑ ठीक कर छेगा | यूरोपफे घढ़े-यढ़े 
राष्ट्रवायकोफे समान गांधीजीकी महत्वाऊांक्षा राष्ट्रको पिशेष रूप 
देनेफी नहीं हे। बह तो भय, संत्रास एवं युद्धसे भीत एवं छान्त 
मानबको प्रेम द्वारा परिशुद्ध एक सूतन रणकौशछ सिसाना 
चादते हैं। प्रेमके मार्गले भी संग्राम सम्भव है, यह शिक्षा द्दी 
वर्तमान युगके छिये उनका श्रेप्ठ अवदान दै। इस संप्राम द्वारा 
राष्ट्र एवं समाजमें परिवर्तन हो सकेगा या नहीं, इसका विधार 
तो भावी पीढ़ी ही कर सकती है | 
साम्यवादी सानव-चरित्रकी दुर्वहताओंपर, उसी स्वार्थ- 
बुद्धि एवं पहाविक प्रवृत्तिपर रुक्ष्य सपते हुए सर्वताधारण-जनको 
जिस रुपमें व्यवद्वार-जगवर्में विचरण करते देखते दें, उसी रूपमें 
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उसे ठेते हँ। इसलिये इुछ शुभ-बुद्धिसम्पन्न मनुष्य छुबल, 
कौशलसे, चाहे जिस उपायसे, राप्ट्रशत्तिको एकबार हाथमे कर 
टेनेपर उस शक्तिको मनुप्यया गन परिवर्तित करनेके काममें 
नियोजित करंगे। शिक्षा एवं प्रचार-कार्य द्वारा वे मलुप्यका 
साम्यनीतिफे अगुम्ूछ गठन करगे, और यदि मनुष्य इसमें बाधा 
प्रदान करेगा तो सम्पूर्ण राष्ट्र-शक्तिका उपयोग उसकी स्वार्थ- 
बुद्धिका दमन फरनेमें किया जायगा। शासन द्वारा, भयप्रदर्शन 
द्वारा, शिक्षा द्वारा, प्रचार-कार्य द्वारा साम्यवाद मलुप्यको कल्याण- 
सार्गपर परिचालित करना चाहता है। इसमें सफलता नहीं 
मिलनेपर राष्ट्रशक्तिके ध्रयोगमे द्वी उसकी विशेष आस्था दै। 
फिन्सु गांवीजीफा इससे मौलिऊ मतसेद है। मनुप्यके अन्तर 
के प्रति उसकी शुभ चुट्धिके प्रति उनके मनमे गम्भीर अशुगग 
है, असण्ड विश्वास है। जिस रामाज-ब्यवस्थाम शासन द्वारा 
एवं भय-प्ररर्शन द्वारा मनुप्य परिचादित होगा, उनकी दृष्टिमें वह 
समाज-य्यवस्था स्थायी न्दीं द्वो सकती । मनुप्यको भय-शून्य 
यमाना दी जद्दां अन्तिम टत््य दे बद्दां उसके याद्य रूपको उसके 
अन्तरके अरित्रेसे बदूफर स्थान पर्योकर दिया जा सकताद? 
यहीं गोधीयादके साथ साम्यवादका वहुत बड़ा प्रमेद है। 
साम्ययाद और गांधीवादकी इस तुलनात्मझ विवेचनासे 
एम इस परिणामपर पहुंचते दैं ह्लि क्धांटत आदर्शका सम्यन्ध 
है, दोनेमिं बहुत झुछ समानता दैे। माउस और लेनिनफे समान 
गांपीजों भी दोन-दरिद्र, शोपित पं उत्पीड़ितोंफि भट्ग्रिम पन्‍्धु 


[ ९४२ | 


हैं। सावेजनिक कल्याणफ्ी भावना उनके मनमें भी उतनी 
ही प्रबल है, सब प्रकारके शोपण एवं उत्पीड़नका झबसान बह भी 
देखना चाहते हैँ, पूजीवादके राहुप्रासले सहारा दलकी मुक्ति- 
कामना बह भी करते दैं। घनोत्पादनफे साधनोंपर समाजका अधि* 
कार हो, यह उन्हें भी अमीष्ट दे और स्वाघीनताकी प्राप्तिके लिये 
शक्तिप्रयोग,य्ाग, वलिदान और 'सीधा प्रहार (3॥6८६ ध्८/णा) 
में उनका भी विश्वास है। हां, अवश्य दी उनका यह शक्तिग्रयोग 
अ्तात्मक और 'सीधा प्रहार! भद्र अवज्ञा अर्थात्‌ छाशा 
)5000०7०८ के छपमें दै। किन्तु आदर्श, साध्य या चरम 
ठक्ष्यक़ों लेऊर जहां दोनोंमें इतनी बड़ी समानता है, घहाँ साधन 
भऔर हृष्टिकोणको ढेकर दोनोंमें आकाश-पावालका अन्तर दै। 
गांवीजोका विप्लव सशस्त्र विप्लव नहीं है, कठोर शासन और 
अय-प्रदर्शन द्वार मनुप्यके मनक्ो परिवर्तित करनेझी क्रियामें 
उसका विश्वास बिछकुल नहीं है और सम्पूर्ण साम्यवादी समाजकी 
स्थापना होने तक (व०घ्ा0 आठ ०४ छा९ #णेलद्ाए 
सर्वंह्राफे अधिनायकत्वकी नीति भी उन्हे मात्य नहीं है | उनका 
मार्ग प्रेमद्वारा दुःख बरण करके शबरु-हृदय जीवनेफा मार्ग है, जो 
तलवारकी धारके समान स्पष्ट होनेपर भी अलस्त संकी्ण और 
निप्ठुर दै। बहां साथकडे लिये गुल रह नदों जाता। विश्व- 
लीलामयके अनन्त छीला-प्रबादयें अपनी क्षुद्र सत्ताको विलीन 
करके बह अविकम्पित पदसे अपने साधन-पथपर अप्रसर द्वोवा 
हुआ चलता दै। भविष्यमें फ्या दोगा इसकी उसे चिल्ता नहीं । 





साम्यवादी रुसमें नूतन झुग 

सोबियट रूस--जहां धनी दरिद्र नहीं, उचच-नीचका श्रेणी- 
भेद नहों, अधिकार-प्राप्तिकी मात्रामें मनुप्य-मनुष्यमें कोई कमी- 
देशी नहीं, जहां दूसरेके परिश्रमसे घनी नहीं बना जा सकता, 
दुबंढका शोपण करके ऐश्यर्यशाली नहीं बना जा सकता, जहाँ 
तथाकथित कुछीन-बर्ग नाक-भों सि्ोड़ूकर निम्न वर्मकी ओर 
अबज्ञा एवं उपेश्षाको दृष्टिसे नहीं देखता, जहां राष्ट्र, समाज, 
अर्थ, घर्म, काम, मोक्ष-सचसे वटुकर मनुष्यका महत्व समझा 
जाता है, जहां मलुप्यके लिये ही राप्ट्र और समाज, धर्म और 
शाब्रझ्रा विधि-विधान है, जहां राष्टरका एकमात्र आदर्श है-- 
प्रत्येक पुरुष और प्रत्येक नारीको सभ्यताके पथपर अग्रसर 
करना, प्रत्येक पुरुष और प्रत्येक नारीको सनुप्यत्वकी भहिमासे 
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मण्डित करना, भनुप्यके अन्तरमें जो कुछ सुन्दर, जो इछ थे 
और जो छुछ दिव्य है, और जो प्रतिकूछ परिस्थितिमें पड़कर 
विकसित नहीं होने पाता, उसे प्रसाशमें छाकर विकसित होने 
देनेझा सुयोग प्रदाव करना, बह देश आज संसारके इत्तिहासमें 
एक चूतन सभ्यताकी छृष्टि कर रहा दे; सानव-समाजका शक्ति, 
आनन्द, ज्ञान, कर्म एवं मंगठके बीच नूतन झूपमें गठन कर रहा 
है । इस सम्यवाका नूतनत्व उसके कतिपय विशिष्टताओंमें है और 
इन विशिष्टताओंके फारण ही वह पाश्चात्य सभ्यतासे सर्वथा भिन्न 
आव्रधाराको अहण करके अपने छक्ष्यकी ओर अग्रसर ह्वो रही दै। 
सोबियट रुखकी इस सूतन सभ्यताकी पहली विशेषता है 
॥॥6 गेगापंगा ० छ़णीएवाण,॥ 8. पाश्चात्य सामामिक 
व्यवस्थामें घनोत्पादनका मूठ उत्स है ब्यक्तियत छाभका उद्ेश्य-- 
अर्थात्‌ वहां व्यक्ति अर्थ-छालसाछ्े प्रेरित होकर अर्थेवार्भन 
इसलिये करता दे कि वह अधिकरों अधिक धनी बने ओर 
सुोंका उपभोग करे। बद्दा यदि कोई व्यक्ति मनुप्यक्ों पशुवत्‌ 
सदाफर, उसके साथ यन्त्रवत्‌ व्यवह्वार करके, उसके परिभ्रमका 
शोपण करके, पी घनतेमे समर्थ होता दे तो इसके लिये उसे 
दाब्द्धिद द्वोना तो दूर रद्दा; उल्टे समाजमें उसकी प्रतिष्ठा द्ोती 
है। कोई यह पूछने नदों जाता कि बह किस प्रफार न्याय, 
अनीतिका आश्रय अदहण करके धनी बना, बल्कि सब उसके 
घनऊा सम्मान करते हैं और धनी दोनेके कारण दी बद सम्मानों 
का अधिकारी समझता जाता दे-सर्वेगुणाः फाज्यनमाश्रयस्वि। 
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किन्तु सोबियट रूसमें इस प्रकार दूसरोंको खटाकर, उनके 
परिश्रमसे अनुचित छाभ उठाकर या कम मूल्यमें खरीदे गये माल 
अधिक मूल्यमें बेचकर धनवान बननेका सुलभ, सरल उपाय उप- 
लब्ध नहीं है। इस प्रकार धनवान वननेकी चेष्टा करनेवाले छोग 
बहाँ अपराधी समझे जाते हैं और पूजीवादी देशोंकी तरद्द उनका 
सम्मान होना तो दूर रहा, उन्हें अपराधी सममफर दण्ड दिया 
जाता है और दण्ड देनेमें इस बातका ख्याल नहीं किया जाता 
कि उन्होंने जिन भलुप्योंको अपने छाभके लिय्रे खटाया, उन्हें 
उचित मजदूरी दी या नहीं। उचित-अनुचित मजदूरों देनेका 
प्रएन नहीं है; प्रश्न दे व्यक्तिगत छाभके लिये दूसरोंके - शोषणका। 
एक इस आदर्शवादके कारण ही सोवियट रूसके छोगोंके जीवममें 
एक ऐसा महान्‌ परिवर्तन हो गया है, जिसकी तुलना और कहीं 
नहीं मिल सकती | सोवियट रूसमें यदि कोई मनुप्य शारीरिक 
शक्ति-सामथ्यके होते हुए भी अकर्मण्य वनकर जीवन घारण 
करता हैं तो समाज उसे घृणाकी दृष्टिसे देखता है, भछे ही 
उसकी तिजोरीमें धनराशि भरी पड़ी द्वो। जमीनका मालिक 
बनकर, मजदूरोंको सटाकर या मकान भाड़ेपर छमाकर धनो 
बननेका डपाय यहां अब बिलकुल नहीं रद गया, इसलिये 
इस प्रकारके धनिक वर्गका अस्तित्व वहां अब छुप्त हो गया 
है। और सबसे बढ़कर मद्दत्वपूर्ण वात तो यह दै कि धना- 
जनके साधनॉपर वहां व्यक्ति-विशेषक्रा निन्‍्त्रण हो ही नहीं 
सकता, जिससे व्यक्ति-बिशेषफे लिये, जमींदार या पूजीपतिके 
१० 
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लिये सहज ही धनवान बननेका माय सदाके लिये अवरुद्ध हो 
गया है। 

सोधियट रूसकी नूतन सम्यताकी दूसरी विशेषता है--[॥6 
ए[गायाड एण॑ शितएलांगा जि. (कप (००३0० 
एएपं०ण) अर्थात्‌ सोवियट रूसमें एक ओर तो धनोर्पादनमे 
व्यक्तिगत छामकी प्रेरणा नहीं रद गयी, और दूसरी ओर घनो- 
त्पादनके जितने मुख्य साधन दें, उनपर समाजका सामूहिक 
मालिकाना हक कर दिया गया है, इसलिये वहां सम्पत्तिकी हृप्टि 
सारे समाजकी सेवाके उद्दे श्यसे की जाती दै। पूंजीवादी देशोमे 
बहाके पूजीपति व्यक्तिगत छाभपर दृष्टि रखकर धनोत्पादन करते 
हैँ और उनमें परस्पर इस बातकी प्रतियोगिता और स्वार्थ- 
संघर्प चता है कि कौन कितने अधिक प्राहकोंकी इस्थाको 
सन्तुष्ट फर सकता दै। वहांका धनिक वर्ग समाजके मईड- 
अमझलकी चिन्ता नहीं करता। समाजमें थोड़े छोग, जो उसके 
माल परीदनेवाले होते हूँ उनकी क्रयशाक्ति वनी रहे, बस इसी 
ओर उसका हूक्ष्य रहता है; बाकी छोगोंके द्वितादितकी वह 
परवाद नहीं करता । सोवियट रुसमें धनोत्पादनके क्षेत्रमें किसी 
प्रकारका स्वार्थ-संघर्ष नहीं देखा जाता। वद्दां इस बातकी प्रति- 
योगिता नद्ीं चलती कि कमसे कम सजदूरी-पर्चपर किस प्राए 
अधिकसे अधिक उत्पादन हो सकता दै। बद्धां मशीनोंका उपयोग 
मलुप्यकों मशीन वनानेक्े लिये नहीं, बल्कि सशीनकों सठ॒प्यरा 
प्रीत दास बनानेके लिये किया जाता दै। हुसमें एक व्य्तिक 
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छाभका अथ दूसरे व्यक्तिकी क्षति नहों है; सबके स्वार्थ एक 
समान हैं । जहां प्रत्येक व्यक्ति इस बावको महसूस करता है 
कि धनोत्पादनमें यदि सामूहिक रूपमें ब्ृद्धि होगी तो उसके 
अनुसार उसकी प्राप्तिके हिस्सेमें भी वृद्धि दोगी। चहां तो 
प्रत्येक व्यक्ति इस बातमें अपना आर्थिक स्वार्थ सममेगा कि कार्य 
करनेमें उसे अक्षम नहीं होना चाहिये, सुस्त या काहिछ नहीं 
बनना चाहिये, छापरवाह या बीमार नहीं होना चादिये। वहाके 
प्रत्येक घनोत्पादन करनेवाले व्यक्तिको-चाहे वह हाथसे काम 
करनेवाल्ं श्रमिक हो या मस्तिप्कसे काम करनेबाला - निरन्तर 
इस बातक्की अनुप्रेरणा मिलती रहती है कि वह अपनी क्षम- 
ताओंमें वृद्धि करे और शक्ति-सामर्थ्यके अलुसार अधिकसे- 
अधिक कार्य करे, जिससे सार्वजनिक बेतन-कोप (एकाप्राणा 
७4६८ (७॥ ) में वृद्धिहों और उसमें किसी जर्मींदार या 
पूजीपतिका कोई हिस्सा हुए बिना बह सम्पूर्ण उन्हों छोगोंमें 
उनके द्वारा किये गये विभाजन-प्रवन्धके अचुसार बाद दिया जाय । 
इसलिये इस देशमें कोई काम करनेसे जी नहीं चुराता, आल्स्य 
नहों करता, मालिऊिकी आंखोंमें धूड मकोकनेकी चेप्टा नहीं 
करता, फ्योंकि ऐसा करके वह किसी दूसरेको क्षति नहों करेगा 
बरन्‌ स्वयं क्षतिप्रस्त होगा। समाजकी सामूद्दिक सम्पत्तिका 
परिमाण यदि कम दो जायगा तो इसके अनुसार उसके प्राप्त 
अंशमें भी तो कमी हो जायगी। 

सोबियट रूसकी नयी सम्यताक्री तीसरी विशेषता दे 50लंढ! 
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एिकपवोॉ। जात एगऑएलउजीड्ता शर्थावकम्यूनिस्ट रूसके सम्पूर्ण 
संगठनका आधार है--सामाजिक समानता। वहां मनुष्यफे साथ 
सनुष्यका सम्पक साम्यनीतिक आश्रय करके चछता है। वहां 
समाजफे प्रत्येक व्यक्तिक़ों अपनी शक्ति-सामथ्यंके अनुसार इस 
प्रकारका काम करना पड़ता है जो समाजके लिये महलजमक 
हो। कोई भी ज्यक्ति समाजके प्रति इस कर्तव्य-भारसे मुक्त नहीं 
हो सकता, चाहे उसके पास कितनी ही सम्पत्ति हो या भूमि हो 
या वह कोई उच्च पदस्थ कर्मचारी हो या विशेष बुद्धि, प्रतिभा 
या योग्यताका व्यक्ति हो; काम करना ही होगा, चाहे वद काम 
हाथसे द्वो या मस्तिप्ससे । सामाजिक सेवाके फार्यमें भाग हैनेके 
लिये भवकाशके समान कार्यमें भी सबको अपना-अपना अंश 
प्रहण करना पड़ेगा । सोचियट रूसमें फेवछ एक दी सामाजिक 
श्रेणी है, ओर वह दे दाथसे या मस्तिप्कसे धनका उत्पादन करने - 
बालोंक़ी श्रेणी । पति और पत्नी, पिता और पुत्र, शिक्षक और 
छात्र, या आफिसका मैनेजर या मजदूर, सेनात़ायक और साधा- 
रण सेनिक, सब सामाजिक समानताके वातावरणमें रहते हुए 
पारस्परिक सम्बन्धमें किसी प्रकारकी द्ीनताका वोध नहीं करते। 
रह या जातिका कोई भेद-भाव नहीं रखा जाता! सोवियद 
रूसको सेकड़ों जातियां - जो भाषा और वर्णमें एक-दूसरेसे सर्वथा 
मिलन हैं, जिनमें उजह खानावदोश जातियों और आदिमयुगफे 
बर्बरॉंसे लेकर आधुनिक युगफे सभ्य मगरबासी और राजनीदिश 
तक सम्मिलित हँ--फेवलछ एक समान राजनीतिक और कावनी 
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अधिकारों का ही उपभोग नहीं करतीं, बल्कि आधिक एवं सामा- 
जिक सम्बन्धोंमें भी उन्हें सब प्रकास्से एक समान स्वतन्त्रता 
य्राप्त है। 

इस सामाजिक एवं समानताकी एक उल्लेखनीय विशेषता 
है सावजनिकवा। और देशोंमें हम क्या देखते हैँ? बहांकी 
समाज-व्यवस्थामें इस वातको विधिका विधान--जेसा मान 
लिया गया दै कि सभ्यदाकी जितनी सुविधाएं और जीवनके 
जितने भोग हैं वे देशकी सम्पूर्ण जनताके लिये उपलब्ध नहीं 
हो सकते । शिक्षा और स्वास्थ्य, बुद्धि और प्रतिभा, सुख-भोग 
और आपमोदू-प्रमोद, इन सबका उपभोग देशके एक श्रेणी-विशेष 
तक ही सीमाबद्ध रहा है। प्रचलिव आर्थिक एवं सामाजिक 
व्यवस्थाफे अनुसार देशके लक्ष-लक्ष मन्दभाग्योंको वद शिक्षा 
और वह्‌ स्वास्थ्य, वह दीर्घायु ओर वह बुद्धि-विकास अथवा 
उतना भोजन, कपड़ा और उस प्रकारका वास-स्थान प्राप्त करनेका 
सौभाग्य धाप्त नहीं हो सकता, जो उच्च श्रेणीके लिये आवश्यक 
सममे जाते हैं। किन्तु साम्यवादी रूसकी सामाजिक व्यवस्थामें 
बह बात नहीं दै। वहां सुख-सौमाग्यक्ना उपभोग किसी श्रेणी- 
विशेष तक ही सीमाबद्ध नहों दै। प्रत्येक व्यक्ति चाहे, वह पुरुष 
हो या स्त्री, किसी जाति या वर्णका दो, दरिद्र दो या दुर्बछ, घन 
या पद-मर्यादामें चाहे ज्ञितना दी अन्तर द्वो, किन्तु उसके रन 
सहनका सापदण्ड एक समान है और सब्रके लिये आत्मोन्नदि 
एवं ज्ञान-विज्ञानकी सुविधाएं समान रुपमें प्राप्य हूँ। अन्यान्य 
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देशोमें राफ्फे अन्दर जहां शिक्षित एवं सुसेस्कृत बर्गोकी धृष्ट 
कर्नेकी चेप्टा की गयी है. वहां रूसमें लिंग (६००) और वर्णका 
भेद-भाव किये बिना राष््ररे अन्दर फेवल बुद्धिजीवी वर्गकी छप्ट 
कलनेकी चेप्टा नहीं हो रही है, बल्कि सम्पूर्ण राष्ट्र शानफे 
प्रक्ाशमें छाकर सभ्य एवं सुसंस्क्रत बनानेकी अदालत साधना घर 
रही है। 
साम्यवादी हूसकी नवीन सम्यहाक्ी चौथी विशेषता रैः 

पपाल ए०व्बांणा ० .,थातशडओ0, गणतस्त्र-शासनका रुप 
चाहे जैसा हो, किन्तु उसकी सफलताके लिये यह आवश्यक दै 
कि एसफे सब्याउकॉर्मि नेहृत्वकी उपयुक्त क्षमता हो। जनसाधी" 
रणको उचित मरार्गपर परिचालित करनतेके लिये चरिश्रवान, 
निर्भोक, कर्म कुशल एवं सुलके हुए दिमागवाले हृढुसंकरप मेताओंका 
प्रयोजन होता है। सोवियट रुसमें यह भार एक सुसंग्रठित वर्था 
अनुशासनके कोर नियमों हाय अनुशासित दलके ऊपर सम 
विंत है। इस दलका नाम है--“कम्यूनिस्ट दल” और यद्दी दे 
चहांकी जनताको सार्वजनिक विपयेतिं पथ-प्रदर्शन करता है। 
और देशोंमें किसी सजनीतिक दुरूसे जो धारणा उत्पस्न द्वोवी 
है, उससे यह कम्यूनिस्ट दर सर्वथा भिन्‍नदै। इस पलक 
नीतिसे सहमत होने या इसे पक्षमें चोट देने या इसके कोपमें 
चल्दा। दैंगेसे ही कोई इसका सदस्य नहीं दो सझवा। इसके 
सदस्योंको भर्तों होनेंके पूर्व बहुत रनों तक नवसिपियेफे रुें 
काम करना पड़ता दै। इसके सिवा उनमें छुछ विशेष शत द्वोने 
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चाहिये--जसे चरित्रकी दृदुता, योग्यता, उत्साह और वर्तमान 
शासन-प्रणालीके प्रति हार्दिक आजुगत्य । अन्यान्य देशोंके राज- 
नौतिक दल्ोंसे इसकी एक सास विभिन्‍नता इस बातमें है कि 
इसके सद्स्योंपर वरावर दृष्टि रखी जाती दै;उनके कार्य-कलापोंका 
निरीक्षण द्ोता रहता है और इसके सदस्योमें यदि अणु- 
मात्र भी चुटि-च्युति पायी जाती दे, तो वे दहसे ध्रथक कर दिये 
जाने हैं। और देशोमें राजनीतिक नेतृत्व एवं पथ प्रदर्शशका भार 
सम्राट, अभिज्ञात-श्रेणी, धर्माचाये, सैनिक वग अथवा डिक्टे- 
ररोंके ऊपर होता है। जद्दां मन्त्रिमण्डल या पार्छमेण्ट द्वारा यह्‌ 
कार्य परिचालित दोता दै। वद्ां पा्मिण्टके सदस्योमें अधिकांश 
जमींदार, पूजीपति, महाजन) ब्यवसायी, कानून पेशावाले या 
अन्य भ्रेणीके धनवान द्वोते हैं। ये जनसाधारणके प्रति सहानुभूति 
प्रदर्शन करनेका ढोंग रचते हैं, किन्तु इनमें आन्तरिकताका 
अभाव द्वोता है। देशकी जनसंख्याका दो-तिहाई भाग किसास 
और मजदूरोंका इस प्रकारकी पालमिण्टोपर कोई प्रभाव नहीं 
दोता। रूसका कस्यूनिस्ट दल ऐसा नहीं दै । जनसाधारणके 
स्वार्थपे इसका स्वार्थ भि्ठ नहीं दै और इसके सदस्य द्रिद्रता 
एवं आज्ञाकारिताकें विशेष दावित्वको स्वेच्छापूवक वरण 
करके जञातिका नेतृत्व करते हैं। जातिकी सब प्रकारसे सेवा दी 
इस दूलकी तपस्या एवं साधना दे । 

साम्पवादी रूसकी नूतन सम्यवाकी पांचवीं विशेषता दै 
चुफव व्णोप्पाल ० $लं०ा८०, सोवियट झूसमें ज्ञो नेता सावे- 
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जनिक कायोंमें भाग छेते हैं, उनमें प्रत्येकका मुख्य उद्देश्य होता है, 
देशकी सम्पत्तिमें वृद्धि करना; और जिस साधन द्वारा यह बृद्धि 
होगी, बह साधन है विज्ञान। बोल्शेविकोंका विश्वास है कि 
विश्वत्रद्माण्डके सम्बन्धमें समुप्यका ज्ञान ज्यों-ज्यों बढ़ता जायगा। 
प्रृतिके ऊपर उसकी शक्तियोंका विस्तार त्यों-त्यों होता जायगा। 
इसलिये कम्यूनिस्ट दुख और सोवियट सरकार विज्ञानके साधन- 
पर सम्पूर्ण हृदयसे विश्वास करती है और विज्ञानके सम्बन्धमें 
उसका यह विश्वास घम-विश्वासकी तरह ही प्रबल है। धर्मका 
स्थान यहां विज्ञानने प्रहण क्रिय। है; यह्द विज्ञान ही वहांका 
नूतन धर्म विश्वास है जिसकी उपासनामें ये मन-प्राणसे संठ्त हैं। 
मतुष्यक परिश्रममें अधिकसे अधिक बचत हो और अधिकाधिक 
धनोत्पादन हो, इसके लिये सोवियट सरकार यन्त्रोंका 'अधिकसे 
अधिक उपयोग करती द और नूतन यत्त्रोंका आविष्कार 
करती है। विज्ञान-लक्ष्मीकी यह आराधना प्रकृतिकी जड़शक्ति 

पर विजय प्राप्त करनेके लिये ही होती दे। प्रकृतिकी शक्तियोंकों 
जीतकर ही प्रचुर सम्पत्तिकी सृष्टि की जा सकती है। और 
प्रचुर सम्पत्तिको सृष्टि हुए बिना मनुप्यकी दरिद्रताया अभाष 
नहीं मिद सकता। दन्यरे अभिशापसे अभिश्त बुमुक्षू, नम एवं 
निराश्रय मनुप्यकों पहले दरिद्रतासे मुक्त करना द्वोगा। ददधितासे 
मुक्त द्वोमेपर द्वी उसके लिये शिक्षा एवं स्वास्थ्य, कला एवं संस्कृतिका 
कोई मूल्य हो सकता है। इसलिमे सोवियट सरकार सस्ते पहके 
देशमें विज्ञानकी वदौलत प्रचुर सम्पत्तिकी सृष्टि फर रही 
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है, जिसते जीवनकी अनिवार्य आवश्यकताओंसे फोई मनुष्य 
वच्चित मे रह जाय। इसके वाद मलुष्यक्े चित्तकों शिक्षा एवं 
संस्कृतिकी सद्ायतासे शिक्षित एवं परिमार्जित किया जा सकता 
है। मनुष्य अन्न-वस्त्रकी चिल्तासे जब तक मुक्त नहीं धोगा, 
सब तक अन्यान्य विपयोकी ओर वह मन नहीं छगा सकता। 
इसी विश्वाससे अनुप्राणित होकर सोवियट रूस जीवनके प्रत्येक 
प्षेत्रमें विज्ञानकों प्रधानता दे रद्दा है। स्कूल और कालेजोंकी 
शिक्षमें विज्ञानकी प्रधानता दिन-दिन घढ़ती जा रही है। क्षि 
और ध्यवसाममें विज्ञानका उपयोग निरन्तर हो रहा है और 
नित-नूतन आविष्कार दो रदे हैं। मानव जातिकी मुक्तिक साधनफे 
रुपमें विज्ञान-छक्ष्मीकी आज सोवियट रूसमें जिस रूपमें आरा- 
घना दो रद्दी है, उस रूपमें और किसी देशमें नहीं। विज्ञान 
आज्ञ वहुके जातीय ज्ीबनका मेरुदण्ड हो रहा है | 
साम्यवादी रूसकी छठीं विशेषता है॥॥-00०वक्रा अर्थात्‌ 
ईश्वर-विरोधिता। सोवियट रुसकी इस विशेपताके कारण पाथात्य 
जगतमें उसकी जितनी निन्‍्दा-कुत्सा हुई दे उतनी और किसी 
बातको ढेकर नहीं। धर्म खं इधवरके विरुद्ध साम्यवादी रूसका 
जो यह अभियान है, इसका कारण चया है ९ ज्ारशाही रूसकी 
अमलदारीमें धमके नामपर बह जो छुछ दो रहा था, उसे देखते 
हुए धमेके प्रति रूसके इस विटेष भावपर आश्चर्य नहीं द्ोता। 
धमके ऊपर भो ज्ञारकों ह्वी सर्वप्रधान स्वेच्छाचारी सत्ता थी। 
अपने शासनके अन्तिम दिनोंमें ज्ञास्ने अपने आध्यात्मिक उप- 
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देछााके रूपमें रासपुटिन नामक जिस कपट मुनिको ग्रहण किया 
था उसकी घू्तता, भण्डता, लम्पटता एवं कामुकता चरम सीमा- 
पर पहुंच चुकी थी! गांवोमें जो धर्मपुरोहित थे वे सर्वथा निरक्षर 
एवं / मूर्ख थे और उनका काम था भोडेभाले अन्धविश्वासी 
आमीणोंसि पेसे ऐंडना। मठों और मन्दिरोंमें अपार सम्पत्ति 
लगी हुई थी और इन स्थानोंमें धर्म या अध्यात्मकी चर्चा होनेके 
बदले यन्त्र या ताधीजकी करामातें दिखायी जाती थीं। घर्म- 
विश्वाससे भी घढ़फर साधारण अशिक्षिव जनताके मनके ऊपर 
जादू-टोनाका विश्वास जमा हुआ था। रुसमें धर्मकी इस दुर्गति 
एवं धर्मके मामपर सब प्रकारके अनाचार एवं पापाचार होते 
देखकर छन्‍्दन विश्वविद्यालयके दर्शनशास्त्रफे अध्यापक्ष जान 
मेकमुर्रेने १६३४ में एक अंगरेजी पत्रिकामें एक छेख लिखा था, 
जिसमें आप इस परिणामपर पहुंचे कि रूसमें धर्मका जो रूप रहा 
है उस रूपमें उसका सदाके लिये प्रथ्वीपरसे और मनुष्य जातिकी 
स्मृत्तेसि विछोप हो जाना चाहिये (]ल्कीए थे। फग 
बलॉएंणा गी45 फैल्शा, शाते ]985 प्राल्या। ॥ ७५७०, 
0०0एष्ठा। 40 फएशांज (67 एक 097 प6 (३९९ ० पाल ध्वाप्री 
जाते ॥०ा पार प्राध्याणए रत शाद्ा ), भाग्य, अदृष्ट और 
परलोकफे नामपर द्वी तो भर्मपुरोद्दित छक्ष-रक्ष मलुप्योंको इस 
जीवनमें सब प्रफारके अन्याय, अपमान, दुःस दारिद्रय, अद्याचार- 
निर्यावन नौरव भावसे सहन करनेको शिक्षा देते दें! धर्मके 
नामपर दी दुर्घठका उत्पीड़न जायज सममा जाता दै। पर्मफे 
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नामपर ही तो अछस एवं अकृपण्य वनकर दूसरेंके प्ररिश्रम 
ओर कमाईपर जीवन धारण करना गर्दित एवं छज्नास्पद नहीं 
सम्रझा जाता। इटछोसे दुलके दर युवक जब अवीसीनियाके 
निरीह अधिवासियोंकी हत्या करने, उनकी स्वाधीनताक़ा अप- 
दरण करने, वहांके प्रामवासियोंपर वम-वर्षा करने, अवोध 
शिशु एवं नारियोंके निर्दोष रक्तते अपने दा्थोंकों रंगनेके छिये 
विदा हुए थे तो बहांके धर्मपुरोद्दित पादरियोंने भगवानके नाम- 
पर उन्हें आशीर्वाद प्रदान किये थे। अफ्रिका और एशियामें 
यूरोपके साम्राज्यवादी राष्ट्रोंकी साम्राज्यविस्तार-छालसाको 
चरिताथ करनेमें इन पादरियोंक्रा कहां तक हाथ रद्दा है? पहले 
भी ये ईसाई पादरी ही द्वाथमें धाइब्रि लेकर महात्मा ईसाके 
धर्मोपदेश एवं शान्तिवाणी सुनाकर अश्वेदाह्ः जातियोंका उद्धार 
करने चछे थे, और इनके पीछे चले थे धनलोदुप श्वेताज़ व्यवसायी | 
धर्मान्ध पुरोद्दितोंने ज्ञान-विज्ञानके प्रचारमे सबसे अधिक बाधा 
पहुंचायी है। सू प्रथ्वीफे चतुर्दिक घूमता है, इस सिद्धान्तका 
प्रतिषादन करनेके फलस्वरूप गेढिलियोको धर्मपुरोहितों हारा 
कितनी छांद्ृदाए' सहन करनी पड़ी थों ! डार्विनफे विकासवादके 
सिद्धान्तपर अंगरेज पादरियोंने कितना दो-हु्ा मचाया था ।इस 
प्रकार धर्मान्धता फरशाकर घर्म-युरोदितोंने मानवजातिका कम 
अनिष्द नहीं किया है; और यद धर्मान्थता मजुप्यकी सर्वाड्टीण 
उननतिके मार्गमं एक भारी चाघर सिद्ध हुई दै। सोवियट रुसमें 
जिस नूतन सभ्यवाका निर्माण हो रहा दे उप्तके मार्गमें भी यद धर्मो - 
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ल्थता कमर बाधक सिद्ध नहीं हुई दे । सोवियट रूसफे साम्यवादी 
नेताओंका कहना दे कि वे फेवठ नगरोंके श्रमजीवियोंकों ही नहीं, 
बल्कि सोवियटसद्टराष्ट्रके वहुतसे पिछड़े हुए प्रदेशोंके बरबर और 
जद्गली मतुष्योंको भी सम्यताके उच्च स्तरपर लानेफे प्रयक्षमें छगे हुए 
हैं। इन सब अशिक्षित एवं अन्थविश्वासी मनुप्योके मनपर अपने 
पूर्व-पुरुषोंसि उत्तराधिकारके रूपमें प्राप्त चिरकालम्ननित मज्ज्ञागत 
संध्कारका इतना प्रभाव जमा हुआ द कि अब भी उसका समूछ 
उच्छेद फरनेके लिये बहुत कुछ करना बाकी है। धनोत्पादनों 
चैज्ञानिक प्रणाल्योंका अवलम्बन, रोग-निवारणफे लिये स्वास्थ्य 
और सफाईके नियमोंका विस्तार-जैसे कार्योको विफल फरनेके 
हिये इस धर्मान्धता एवं छुसंस्कारने कया नहीं किया है ? यही 
कारण है कि रूसफे स्कूल और काढेज्ॉमें ठथा समाचासप्रोमे 
किसी भी अप्राउत तथा अछोकिक विपयका समर्थन सर्बथा 
निषिद्व कर दिया गया है। अज्ञानान्धकारके आवत्तेमं निमज्ित 
मनुप्यका मन जिन सब अन्यविश्वासों एवं छुस्तस्कारोंते आच्टन्न 
रहता है उनसे मनक्ो मुक्त करके गनुप्यकफों सर्वथा रूपान्तरित 
करनेके उद्देश्यले ही सोवियट रूसमें यह ईश्वर-विरोधी आन्दोलन 
चलाया गया है। इस ईश्वर-विरोधी आन्दोलन अर्थात्‌ नास्तिक- 
बादका कोई समर्थन करे या नहीं, किन्तु इतना तो मानना द्वी 
पड़ेगा कि धर्मकी आइमें धार्मिक जगतमें जो शठता, भंडता, 
स्वार्थ परता, संकी्णता एवं झड़ता फैडो हुई है, उसपर इस आत्वो- 
टन द्वारा अवश्य दी छुठारापात हुआ दै। किन्तु साम्यवादी रूस 
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फे इस ईश्बर-विरोधी आन्दोलनसे यह अमुमान नहीं कर ढेना 
चाहिये कि वहाँ आस्तिकोंको--चाहे वे ईसाई हों या यहूदी, मुस- 
ढमान हों या वौद्ध--उत्पीड़ित या निर्यातित किया जाता है, जैसा 
कि मध्य थुगमें धर्मफे सामपर किया जाता था। आप किसी 
घर्म-सिद्धान्त या मतवादमें विश्वास या निजी जीवनमें धार्मिक 
अनुष्तानोंका पालन करें, इसके विरुद्ध बहां कोई कानून नहीं है। 
कोई आस्तिक स्त्री या पुरुष अपनी आस्तिकताके काएग किसी 
पदू-मर्यादासे वंचित नहीं किया जा सकता । अब तो खार्बजमिक 
स्कूछ और काछेजोंमें आस्तिक पिताके बच्चोंको ल्यि जानेमें भी 
कोई निषेध नहीं दे । रूसमें अब भी ईसाइयोंके गिजे, मुसलमानों 
की मसज़िदें और यहूदियोंके धर्म-मन्दिर कटे जो साबजनिक 
उपासनाके लिये खुले रहते हैं। ये सब धर्मस्थान राष्ट्रीय सम्पत्ति 
सममे; जाते हूँ और इन्हे सरझार्को साधारण रुपमें टैक्स देना 
पड़ता है। इन धर्म-स्थानोमें पुरोहित और मुल्ले भी रहते हैँ जो 
जन्म, विवाह और अन्त्येष्टि क्रियाके अवसरपर जिस व्यक्तिकी 
इच्छा होती है उसके घर जाकर या धर्म-स्थानमें आशीर्वाद दे 
सकते हैं। माता पिता अपने घरमें बच्चोंको धार्मिक शिक्षा दे 
सकते हैं। किंतु घार्मिक संस्थाए' और धर्म-पुरोदित धार्मिक क्यों 
का अनुष्ठान फरनेमें किसी प्रकारकी शिक्षा सम्बन्धी या छोकोप- 
कारी अथवा करौड़ा-कीतुक सम्बन्धी कार्य नदी कर सकते |१६२६ 
के एक कानूनके अनुसार झिसी प्रकारका सावजनिक धमं-प्रचार 
फार्य एफ दुण्डनीय अपराध्के रूपमें दर्नित कर दिया गया है; 
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जथ कि धर्मविरोधी प्रचार कार्य करनेकी अनुमति प्रदान की जाती 
है और इसमें प्रोत्साहन भी प्रदान किया जाता है। किसी भी 
सरफारी प्रकाशन-संस्थाकी ओरसे कोई धार्मिक पुस्तक प्रकाशित 
नहीं हो सकती, और न बाहरसे इस प्रकारकी कोई पुस्तक मंग्रायी 
जा सकती दे । सारांश यह कि रूसमें कोई व्यक्ति अपने धार्मिक 
विश्वासके कारण उत्पीड़िद नहीं किया ज्ञाता, किन्तु किसी 
संस्थाक्री ओरसे या सावेजनिक रूपमें धार्मिक अनुष्ठान करनेका 
कठोर निषेध है। 

साम्यबादी रूसकी सातवां विशेषता है 2०१८८ ० 9 
(०ए्रगाप्रा5६ ट०ा३टंट१८९, सत्यके: सन्‍्धान और असत्यके 
प्रद्याज्यानमें विज्ञानकी महत्ता चाहे कितनी ही क्यों न हो, किन्तु 
केबल विज्ञान ही मानव-जातिफी मुक्तिके लिये पर्याप्त नहीं है। 
विज्ञानसे प्राप्त ज्ञान द्वारा मानव-जातिक्ी सेवा करनेके लिये यह 
आवश्यऊ है कि सद्‌ और असदू, न्याय और अन्यायके सम्बन्धमें 
मलुप्यके मनमें जो घारणा अवतक रही दै उसमें परिषर्तंन 
हो। रुसफे नर-नारियोंमें न्याय और अन्यायक्रे सम्बन्धमें 
आज एक नूतन घोधका उदय हो रहादे। समाजफे प्रति उनके 
हृदयमें जो एक नूतन ज्योत्ति-ज्ञान जाम्त किया गया दै बढ 
पूंजीबादी समाजके नीति-ब्ञानके सर्वथा विपरीत दै। यह नीति- 
ज्ञान है. एग्राए्टाउव प्राधसंतपण ्रतदल्ता८८७ अर्थात्‌ 
प्रत्येक मनुष्य समाजपे प्रति ऋ्णी रहता है । जिस समाजमें जन्म 
हेकर हम छालित-पालित द्वोते हैँ उस समाजफ्रे प्रति शैशव- 
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कालसे लेकर उस अवस्थातक जनब्नतक कि हम स्वावलूम्बी नहीं 
बनते, हम प्रतिक्षण समराजके प्रति ऋूणी होते रहते हैं। अन्न, वस्त्र, 
आश्रय-स्थान, सब घुछके लिये हमें समाज्ञ के ब्यक्तियोंके 
ऊपर निर्भर करना पड़ता है। प्रत्येक मनुष्य अपने हाथ या 
मस्तिष्क द्वारा सेवा कार्य करके इस क्रणका परिशोध करनेके 
लिये न्‍्यायतः वाध्य है | समाजसे ही तो उसके शरीर, मन और 
बुद्धिकों सुराक मिली है, उसके शरीर-तत्व एवं ज्ञान-तत्वोंका 
पोषण हुआ है। इसलिये देह एवं मस्तिप्ककी शक्तियोंकों समाजकी 
सेवामें नियोजित करना होगा। यद नहीं दो सकता कि समाजसे 
सब कुछ ग्रहण करके आप देह, भन और बुद्धिकी शक्तियां प्राप्त 
कर और जब इन शक्तियोंके उपयोगका समय उपस्थित्त हो उस 
समय आप समाजके प्रति अपने ऋणको भूल जाय॑। रूसमें जो 
व्यक्ति बतमान या भावी पीढ़ियोंकी आवश्यकताओंकी पूर्तिके 
लिये अपनी क्षमताके अनुसार समाजके प्रति अपने ऋणके 
दायित्वकी उपेक्षा करता है अथवा उसका परिशोध नहीं करता 
बह चोर समझता जाता दै और चोरके समान ही उसके साथ 
व्यवहार दोता दे। साम्यवादी रूसकी इस' भावनाके साथ भग- 
वदगीताफे इस श्छोककी तुलना कीजियेः--इण्टान्भोगान्दि यो देवा 
दास्यस्ते यक्षभाविताः । वैदेत्रान प्रदावेध्यो यो भुक्ते स्तेन एक्स: ॥ 
अर्थात्‌ देवता द्वारा दिये गये भोग्य पद्ार्थोका जो स्वयं उपभोग 
करता दै यह सचमुच चोर दै। इसलिये साम्यवादी रूसमें कोई 
समर्थ मनुप्य अल्स एवं निश्चेष्ट बनकर जीवन ब्यतीत नहीं कर 
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सकता | इस प्रकारके व्यक्तिको समाज धृणाक्ी दृष्टिसे देखता दै। 
यदि कोई व्यक्ति अपने कायमें अछसवा एवं झ्िथिछता दिख- 
लाता दै, उसकी लापरवाहीसे यदि कोई यन्त्र नष्ट हो जाता दे या 
किसी वस्तुकी क्षति होती है, तो उसके सम्पर्कमें आकर और 
लोगोंमें भी इस प्रकारके दूषण न फेल जाय॑, इसलिये उसे समाजसे 
विच्छिन्न कर दिया जाता है। किन्तु इस प्रकारकी ग्रुटियों एवं 
दोषोंकि प्रतिविधानफे लिये दण्ड देनेकी अपेक्षा छोग अच्छे 
अभ्यास ग्रहण कर और इस प्रफारके अपराध हों ही नहीं, इस 
घातपर विशेष ध्यान रखा जाता द्वे और इसके लिये सब प्रकारसे 
प्रोत्साइन प्रदान किया जाता है। रूसकी सोवियट सरकार अपने 
देशवासियोंके सामने जिस आदर्शको आज ज्वलन्त रुपमें रफने 
की चेष्टा कर रदी दै वह आदर्श दै घुभुश्ष एवं अज्ञ मद्दामानवका 
मंगल और मुक्ति। इसके लिये मनुप्यफे मनमें एक द्ुतत चेतना 
को जाप्रत करना होगा और वह चेतना यह है कि समाजफे 
प्रति प्रत्येक ध्यक्ति अनेक प्रकारसे ऋणी है भौर इस कूणका समाज- 
सेवा द्वारा प्रतिशोध करना उसका न्‍्यायतः क्व्य दै। 
किन्तु समाजफे प्रति कर्तन्यपालनकी इस वाध्यतातते यह नहीं 
सममना चाहिये कि सोवियट रूसमें मनुप्यसे फेवल काम ही 
लिया जाता है | रूसफे नूतन जीवनकी एक विशेषता यह दे कि 
प्रत्येक मनुष्यकों इस प्रफारका कार्य दिया जायगा जिस कार्यके 
फरनैमें वह सक्षम होगा और जिसमें उसे आनन्द प्राप्त होगा। 
धोलशेविकोंका कथन दै कि ये श्रमको इस प्रफारके उच्च छंस्पर छे 
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जाना चाहते हैं जहां श्रम किसी निम्न श्रेणोया जातिके लिये 
भार-स्वरूप न होकर समाजके प्रत्येक व्यक्तिके लिये गौरव एवं 
आनल्‍्दुका विपय हो | 85330 कट केश उद्देश्यसे ही लेनिन पर जोर 
दिया करता था कि ऐसे समाजकी सृष्टि करनो होगी,, जिसमें 
सम्पत्तिकी प्रचुरताफे बीच सब॒को एक समान अधिकार होगा। 

साम्यवादी रुसमें जिस नूतन मानव सभ्यताकी सृष्टि हो 
रही है उसकी ये दी सब विशेपताए' हैं, जिनका उल्लेख सिड़नी 
और विट्रिस वेबने अपनी विख्यात पुस्तक 356झछं6: ०" 
प्राप्त: 0 ॥९७ ए॥58007 १ में क्रिया द्दै । इन सब विशे- 
पताओंमें परस्पर-विरोध न होकर एक संयोगसूत्र है) मलुप्यकी 
सेवा ही सोवियट रूसकी समस्त कर्मसाधनाका मूछ मंत्र है। 
समाजके प्रत्येक ध्यक्तिका मंगल तभी संभव हो सकता है, जब क्लि 
उस समाजमें सम्पत्तिफे समस्त साधनों ओर सुख-सुविधाओंपर 
सब मलुप्योंका एफ समान अधिकार हो | इस प्रकारके समाजमें 
शोपण और व्यक्तिगत छाभके ढिये कोई स्थान नहीं हो सकता। 
यहा छाभ्रका स्थान सेवाने प्रहण किया है। समाजमें अधिकते 
अधिक धनोत्पादन हो और इस धनके ऊपर संवका अधिकार 
एक समान हो, इस बातपर दृष्टि रखकर ही वहां धनोत्पादनके 
लिये आर्थिक योजना तैयार की जाती दै। डिन्तु आर्थिक एवं 
राजनीतिक संस्थाएं, क्ेव्याकर्तव्यके सम्बन्धमें विधान-ये सत्र 
एक ओर जहा प्रचुर घनोत्पादनपर जोर देते दें. बहां दूसरी ओर 
ये इस घातपर भी कम जोर गद्द ऊ प्रत्येक मर 
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अज्ञानान्धकारको ज्ञानालोकसे दूर करके उसे प्रकृतिके रहस्योसे 
_ मानव प्रकृतिके रहस्योंसे परिचित करा दिया जाय। मलुष्य 
अपनी अन्तर्हित शक्तियोंपर, अपनी शक्ति एवं क्षमतापख अपने 
गौरवोज्वछ भविष्यपर विश्वास करना सीखे; वह किसी अग्ना- 
छत या अलौकिक शक्तिमें विश्वास न करके विज्ञान-लक्ष्मीका 
उपासक बने। यह विज्ञान दी उसे बन्धनोंसे मुक्त करेगा, उसके 
अज्ञान एवं अस्व-विश्वासको दूर करेगा और प्रचुर सम्पत्ति उ्पा- 
जैन करनेकी शर्ति उसे प्रदान करेगा। साम्यवादी रुसमें आज 
ईश्बरकी उपासनाका स्थान मलुप्यकी सेवाने प्रहण किया है. और 
इस मानव-सेयाके आदर्शसे अमुप्राणित होकर वह नूतन समाज- 
ध्यवस्थाकी सृष्टि करनेंमें ढगा हुआ दै। 

सोधियट रुसकी इन विभिन्‍न विशेषताओंके बीच जो 
संयोगात्मक एकता है उसके साथ अब जरा पाश्चात्य सम्यवाकी 
परस्पर-विरोधी असद्डतियोंका मिलान कीजिये । कृपि एवं शिह्प- 
व्यवसायमें आधनिक विज्ञानके प्रयोग घनतांत्रिक देशोमिं सम्पर्ति 
की प्रचुरता होनेपर भी कोटि-कोटि मलु॒ष्य अभावप्रस्त बने रहते 
हूं। पंजीवादी देशकी धनोत्यादक संध्थाएं। कछफासमार्नोर 
बन्द फर रही हैं, सानोंको बन्द कर रही हैं; खाद्य-पदार्थोकों केमे 
कर रही हैं, जध कि छार्खो मलुप्योंको पर्याप्ष अन्न-वस्तर औए 
रहनेके छिये उपयुक्त घर नहों मिलता । नपे-नये यन्त्र और शान- 
विज्ञानके नित नूतन आविष्कार होते रइनेपर भी मय अभीवर्क 
दूरिद्रयोके पंजेसे मुक्त नहीं हो सका दै। यूरोप और अमेरिका 
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समान सोवियट रुसमें भी यन्त्रोंक्ा व्यवहार किया जाता है; 
किन्तु पाश्चात्य पूजीबादी देशोंमें यन्त्रोंका व्यवद्दार मनुप्यके 
मंगछपर दृष्टि रखकर नहीं किया जाता, जिससे यन्त्र आज चहाँ 
मनुष्यके छिये आशीर्वाद न होकर अभिशाप सिद्ध हो रहा है। 
साम्यवादी रूस यन्त्रका व्यवहार मनुप्यके कल्याणपर दृष्टि रखकर 
करता है। व्यक्तिगत लाभपर दृष्टि रखकर घनोत्पादनकी छाढूसा 
से जिन देशोंमें आधुनिक ज्ञान-विज्ञान एवं यन्त्रोंका उपयोग 
फ़िया जाता है, वहां सभ्यताके साथ-साथ प्रिटिश सरकारके 
प्रधान मेडिकछ अफसरके शब्दोंमें “८५९४१०/०ए7१९॥६, पशावैला- 
ग्र0पा्रैधा शा कात छा९६ था गार्गतेए बाएं बएटांतेटा: 
इ९छवा ६0 08 (6 ए१३ए०॑त३०।४ ०ण्ा९०फ्रब75 0 ०वाफटा। 
एंशाीडयरंगात '९5८छतशा रिप्रा०एर ० प्री छालजछा। 09) 7 
अर्थात वेकारी, अपुष्टिकर खाद्य, निवाय॑ रोग और दुर्धटना उसके 
अनिवार्य अड्डके रूपमें हो गयी हैँ। ज्ञान-विज्ञान एवं यच्त्रके 
टुरोपयोगसे उत्पन्न इन्हीं अनिवार्य घुराइयोंसे बचनेके लिये 
सोवियट रूस नूतन समाज-व्यवस्थाफ़े आधार पर मजुष्यके 
कल्याणके लिये यन्त्रका व्यवहार कर रहा है। 

रूसफे राज्य-विप्लवको एक विशेपता यह है कि इस एक 
राज्य-विप्लवमें द्वी तीन क्रातियोंके कार्य सम्पन्न हुए हैं । 
अन्यान्य देशोमें धार्मिक, औद्योगिक एवं राजनीतिक क्रातियां 
वारी/चारीसे हुई दँ। धार्मिक क्रांतिमें व्यवद्वार-जगतपर धमकी 
सत्ताफा उच्छेद्‌ होकर अभिजञात सामल्तवर्गकी सत्ता स्थापित 


[ इहेष्ट 


हुई। इसके बाद औद्योगिक क्रांतिमें सामत्तवादका नाश हुआ 
और सम्पत्तिपर व्यक्तिगत प्रमुत्व द्वारा पूजीयादी प्रथाका 
प्रवर्तन हुआ। सबसे अन्तमें राघनीतिक विप्लव, जिसके हाय 
देशके शासनमें जनसत्ताके सिद्धान्तको ग्रहण किया गया और 
पालमिण्टरी गणतांत्रिक शासन-पद्धति उत्नतिशील देशमें प्रवर्तिव 
हुई। किन्तु रूसमें थम, व्यवसाय और राजनीति, इन तीनों 
क्षेत्रोंमे एक साथ ही अभूतपूर्व क्रांति हुई हैं] धार्मिक ऋँतिने 
मनुष्यको यह सन्देश सुनाया कि शास्तरोंके अर्थद्वीव आचार, स्वग 
का छोभ और नरकका भय, अन्धविश्वास एवं झुसंस्कार द्वारा 
मलुप्यकी मुक्ति नहीं हो सकती। मलुप्यकी मुक्ति होगी, ज्ञान 
विज्ञानरी उपासना ह्वारा, सब प्रकारके अन्धविश्वा्सों और 
अलोकिकताओं से मनकी मुक्ति द्वारा। औद्योगिक क्रांति द्वारा 
यह सन्देश सुनाया गया कि घनोत्पादनका अर्थ यह नहीं दे झि 
समाज जो सम्पत्ति उत्पन्न करेगा, उससे एक श्रेणी-विशेषका 
धनागार भरता जञायगा और वाकी छोग कमसे कम सजदूरीपर 
अपनी अ्रम-शक्तिको बेचनेके टिये वाध्य द्ोोते रहेंगे। अत्येज 
व्यक्तिफे कल्याणपर दृष्टि रफकर धनका वितरण करना द्वोगा 
और सम्पत्ति उत्पन्न करनेके साधनोंपर सारे समाजका स्वामित्व 
स्थापित करना होगा। सामूहिक रूपमें अधिकसे अधिक धनो- 
त्पादन दो, इसके लिये रूसने एक आर्थिक योजना विश्वित की 
है, जिसके अनुसार कृषि, शिल्प-ब्यवसाय आदि क्षेत्रोमें कार्य 
हो रदा है और इस सामूदिर धनोत्पादनके कायम प्रत्येक ब्यक्तिको 


[ १६६ |] 


सानव-सेवाके महामन्त्रसे दीक्षित करके काय करनेके लिये अनु- 
प्राणिव छिया ज्ञा रह है। सोवियट रुसमें जो राजन तिक विप्लव 
हुआ ह्चै, ड्समें राष्ट्का शासन बस्तुत्तः 50एटशगशाएई 6: पीर 
[००7७६ अर्थात्‌ जनताके लिये शासन कहा जा सकता है। 
अन्यान्य देशॉमें (6०ए९फआधलशा। 6 ॥6 ए60ए९ थात 99 
४४८ 9९०ए6 अर्थात्‌ जनताका शासन और जनता द्वारा शासन 
होनेपर भी वस्तुतः जनताके छिये शासन नहीं है; फ्योंकि बहाकी 
जन-सभाओं और शासन-परिपदोंपर बढ़े-बड़ जमीन्दारों और 
पू'जीपतियोंका आधिपत्य है और उन्दींके हिर्तोपर ध्यान रखकर 
देशका शासन होता है। इसके विपरीत सोवियट रुसमें राष्ट्र- 
शासनके ऊपर प्रक्ृत रूपमें जनताका--उस जनताफा, जो खेतों, 
कल-कारखानों और खानोंमें काम करतो दै--आधिपत्य है। 
यह सर्वहारा दल ही बहांके शासममें सर्वेसर्वा दै। इस प्रकार 
धर्म, व्यवसाय और राजनीति, इन तीनों क्षेत्नेमें क्रांति रूसके 
राज्यविप्लव द्वारा सम्पन्न हुई है । 
हसफे राज्यविप्छवफे प्रथम चार वर्षों जब कि देशमें गृह 

युद्ध और दुर्मिक्षका भीपण वाण्डव द्वो रहा था; संसारके विभिन्‍न 

राष्ट्रने यह धारणा कर ली थी कि रूसमें बोल्शेविक शासनका 
अन्त द्वी जायया । इसके वाद संसारके वहुतसे राष्ट्रेनो जब 
सोबियद राष्ट्रढी जड़ मजबूत होते देसकर उसे सान लिया और 

राष्ट्रसक्धके सदस्यफे रूपमें उसे प्रदण करके अपनी पंक्तिमें सम्मि- 

डित कर लिया इस समय तक भी वहुतसे लोग यद्दी सममते थे 
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कि रूसी साम्पवादका अन्त हो जायगा और उसकी पथ्चवार्पिक 
आधिक योजना असफल सिद्ध होगी। किन्तु यह सारी 
घारएणाएं, अनुमान और भविष्यवाणियाँ असत्य सिद्ध हुई' और 
आज्ञ सोवियट रूसके कट्टरसे कट्टर शत्रु भी इस बातको स्वीकार 
करते हैं. कि बड्ां कृषि, शिक्ष और उद्योग-बन्धोंमें अभूतपूर्व 
उन्नति हुई दे। नये नये स्कूल, कालेज, औद्योगिक विधालय, 
गवेषणागार और कल-कारखाने अधिकाधिक संख्यामें खुलते जा 
रहे हैं और वाल्टिक समुद्रसे लेकर प्रशान्त महासागर तक नये- 
नग्रे नगरोंक़ा निर्माण दो रद्दा है और अहु्बर क्षेत्र शक्तिशाली 
घन रहे हैं। सामूहिक कृषि और शित्प-णाडी द्वारा साध-पदाथ 
तथा तैयार माल प्रचर परिमाणमें उत्पन्न हो रहे ह और सेन्य- 
शत्तिमें आज बह प्रवटसे प्रबल शक्तिशाली राष्ट्रोमें अन्यतम हो 
रहा है। 


बेकारोंके लिये विधनाका वरदान 
“कटाई-सिलाई-शिक्षा” 


हरएक गृहस्थको दर्जीके यहां कपड़े सिलाने पड़ते है। दर्जी 
मजदूरी कसकर लेता है, लेकिन अक्सर बादेपर कपड़े नहीं देता । 
आप यह पुस्तक मंगाकर अपने घरकी औरतोंके हाथमें दे दीजिये। 
वे इसकी सहायतासे आपके, अपने और बच्चोंके इस्तेमालफे सब 
कपड़े अपने हाथसे काट छेगी और सी लेंगी । आपका पैसा भी 
बचेगा और दर्जीकी दूकानपर दौड़नेकी परेशानीसे भी छुटकारा 
मिल जायगा। पुस्तकमें १४० सफे हैं और बढ़िया ऐटिक कायज 
पर छपी है। फिर भी इस मजबूत जिल्दवाली पुस्तकका दाम 
फेबल १॥) रुपया है। कटाई-सिलाईफ़ा विषय चित्रों द्वारा ऐसी 
सरल भापामें समम्मायां गया है कि पढ़नेवाला बिना किसीकी 
मददके खुद समझ लछेगा। 

यह पुस्तक उन छोगोंके भी बड़े क्रामकी दे, जो रोजगारके 
तोरपर दर्जीकां काम जल्दीसे जल्दी सीसना चाहते हैं। उन्हे 
किसी उस्तादकी खुशामद करनेकझी जरूरत नहीं । यह पुस्तक घर 
बंठे सब तरहके कुतें, कमीज, वेस्टफोट, कोट, पेंट, हाफर्पट, निकर, 
प्रीयेज्, चोगा, चपफ॒न, शेर्वानी, पाजामा, फ्राक, शेमीज, 
बाढी, ब्लाउज, जाकेट, वगैरद काटना और सीना सदजमें सिसा 
देगी। आज हो नीचे लिखे पतेपर आईर भेजकर इसकी एक 
कापी मंगा ठीजिये। 
प्ले- 

हिन्दी-भवन, सलकिया, हथड़ा । 
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